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Udgaverne af den Augsburgske Gonfession i de forskjellige 
Tungemaal, deels uden deels med Apologien, udgjore en heei 
Litteratur^). Ogsaa paa Textkritiken har, siden Weber^s 
grundige Undersogelse^, Opmærksomheden været henvendt^). 
Med stor Interesse er derhos Confessionens Historie bleven 



01 Rotermund's Gescb. des aaf dem Reicbstage zu Angsb. 1530 
Uberfpelieneiu Glaabensbekeniitiiisflefl findes S. 162—192 en flittigt 
samlet Fortegnelse. Deriblandt findes Polyglotter (i det tydske, la- 
tinske, græske o% hebr?«iske Sprog) , Oversfettelser paa Nygriesk og 
i dét georgiske eller iberiske Sprog (S. 191), ja selv en fiearbeidelse 
i latinske og tydske Vers. I index libr. prohibitorum blev Conf. fdrst 
optaget i A. 1667 ander Pave Alexander 7. — Af danske Over- 
sættelser skalle ber følgende anføres: 1. Tben christelig Troes 
oc lærdoms bekjendelsse , som bleff indførd for HOybomste Stoer- 
mecbtig Keyser Karl V i Aagsborg aMDCXXX. Udsatt till Otthenss 
wed Jørgen Jenssen af Wiberg (d. e. Biskop Sadolin i Fyen) 
1533. — 2. Den rætto Augsb. Gonfession eller chriatelige Troisbe- 
kjendelse . . . met sin Apologia eller Forsvar. Nylig tilsammen ud- 
sætte paa danske af Olaf Jacobsøn Kiøbingh. Kbh. 1618. — 
3. G. Lassen Tychonii hist. aug. eonf. danica cam nova ver- 
sione. Haan. 173'). ~ 4. Den Au^b. Troesbekjendelse, paa ny for- 
dansket af Biskop Dr. N. E. Balle (1808), adg. af J. Møller 1817. 
— 5. Den rette Aagsb. Troesbekjendelse med sammes Apologie , paa 
Dansk oversatte med hist. Indledning og oplysende Anmærkninger 
af Dr. A. G. Rudelbach, 1825. 

^ Kritisehe Geschichte der Aagsb. Gonf. aas archivalischen Nachrichten, 
v. G, G. Weber, Stiftsprediger in Weimar. 2 Thle. ^1783. 

'9 fornemmelig iDr. K. E. Førstemann's Urkandenbuch zu des Gesch. 
des Reichstages zu Augsb. 2 Thle. 1833—35. 
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behandlet: fra de forste Forberedelser og Forarbeidelser til 
Affattelsen indtil Stridighederne, foranledigede ved dens senere 
Omarbeidelse^). Og endelig ere Forhandlingerne angaaende 
symbolske Bdgers Berettigelse i ^en evangelisk-protestantiske 
Kirke blevne forte med særligt Hensyn til det Augsburgske 
Bekjendelsesskrift^). 

Det samme kan ikke siges med Hensyn til Forklaring 
og Udvikling af Gonfessionens Indhold. Vel mangler det 
ikke i tidligere Tid paa talrige Skrifter, i hvilke den dog- 
matiske Polemik imod Katholikerne er bleven fortsat under 
Form af Forsvar for den lutherske Kirkes oprindelige Bo- 
kjendelsesskrift^), og senere ligesaa lidt paa Commentarer, der 
ikke sjeldent i Yidtloftighed overgaae Gommentarerne over 
den hellige Skrift, fordi det hist blev endnu mere end her 
gjort til Opgave at bringe den hele kirkelige Lærebygning 
med alle den^ senere Ud- og Tilbygninger ind i og ud af 



1) Som de vi^^tigste af disse historiske Bearbei4elser kuone nævnes : 
IX Chytråus: Hist. der A. C. 1576. — N. Selnecceri hist. deini- 
tiis, causis et profi^ressu aug^. conf. 1590. — G.Coelestini hist. 
comitiorum 1530 celebrat. 1597. — £. S. Cyprian's Hist. d^r A. C. 
1730. — C. G. Salig' s voUst. Hist. der A. G. u. derselben Apdogie. 
1730. — H. W. Rotermund's Gescb. des zu Augsb. ubergebenen 
Glaubensbekenntn isses (med kortfattet Levnetsbeskrivelse af de vig- 
tigste, paa Rigsdagen tilstedeværende, Personer).— A. G. Rud el - 
bach: die Angsb/Gonf., historische Darstellnng. 1830. — iM. Fa- 
cius: Gescb. des ReichsL su Au^sb. 1530 und der dazu hdrenden 
Documente. 1830. 

^) Hertil de tvende Hovedskrifter af Dr. J. G. jG. Johannsen: Unters. 
der Rechtmlissigkeit der Verpflichtung auf symb. Bb. aberhaupt und 
die Augsb. Gonf. insbesondere. 1833. — Die Anffinge des Symbol- 
swanges unter den deutschen Protestanten, geschicfatlicb darge- 
stellt. 1847. 

3} Saaledes exempelviis: Bartbol. Battus (Prof. i Giessen): disputatt. 
theol« pro conf. ang. 1609 — Balth. Menzler (Prof. sammesteds) : 
exegesis c. a. 1615 — J^)h. Maller (Præst i Hamburg): die A. G. 
aus b. Schr. erklfiret, mit nothw. VertUeidigung wider das Pabst- 
ibum u. andere Irrthamer. 1630 — A. Varenius (Prof. i Rostock): 
exegesis c. a. 1664 — Abr. Galov: exegema c. a. 1665. 



Gonfessionens Artikler^). Men, Hf^esoin der i disse Skrifter 
er at finde hvad man onndst skolde sdge deri, saaledes sdfer 
man forgjeves, hvad der snarest borde være at finde. Fra 
disse bindstærke, besværlige Værker ere de Skrifter, som fra den 
nyere Tid slutte sig om samme Gjenstand, hoist forskjellige 
i Anlæg og Form; men der er iblandt dem neppe noget, 
som har stillet sig Opgaven hoiere end til at ledsage enkelte 
Bele med enkelte historiske Oplysninger eller dogmatiske 
Betragtninger^). 

Fra sin fSrste Fremtræden af, forend Begrebet om An- 
vendelsen som symbolsk Bog havde fæstnet sig, er den Aogsb. 
Confession bleven betragtet som Grondbekjendelse og Hoved* 
hjornesteen for den evangeliske Kirke^). Den staaer saaledes 



') t. Ex. J. G. Reinbeck (Cons. Rd. og Provst i Berlin): Betracht. 
ubcr die in der A. C. enthaltenen gdttl. Wahrheiten. 1733 (9 Dele 
i 4) — P. Ahlwardt (Adj.l i Greifswald): Grandl. Betracht. fiber 
die A. C. u: die damit verknOpflen ^ttl. Wahrheiten. (1742 7 D. i 4) 
— C. W ol le (Arcbidiaki i Leipzig): Betr. fiber die in der A. C. ent- 
haltene Sittenlebre J. C. von dem innerlicben Verderbnisse der 
menschl. Seele. 1745. (4). 

-) 1. Ex, P. Wieselgren: „Hvilken er Sweriges Religion?" Anhang. 
1827. C. H.Schott: die A. C. . . . m. hist. Einleitungen u erlåu- 
temden Anmerkungen. 1828 — J. A. H. Tittmann: die A. C. 
deutscb. u. lat. 1830 — K. Alann: die A. C. erklfirt durch ihre Apo- 
logie. 1842 — H. N. Eberhard: die A. C. verdcutscbt m. Anm. 
1845 — O. Rosenthai: die A. C. m. gesch. Einl. u. den nothw. 
Anm. 1849. 

3) For her at indskrænke os til Exempler, hentede fra de offenlige Kirke- 
forhandlinger: ved Fornyelsen af det Schmai kaidiske For- 
bund (1536) bestemtes: at Optagelsen i Forbundet gjaldt dem^ som 
sluttede sig til denne Confession; — paa de forskjellige Con ven- 
ter, Colloquier og Rigsdage (i Hagenau og Worms 1540, 
i Regensburg 1541 o. f.) er det den Augsb. Conf., hvortil de Evange- 
liske slutte sig i gjentagen Bekjendelse, og som lægges til Grund for 
alle Forhandlinger med Katholikerne; — i Religions freden i 
Augsbnrg (1555) tilsiges de Evangeliske Religionsfrihed som 
øh^rende til den aagsb. Confession" ; — paa Rigsdagen i Frank- 
furt (1557) bliver Confessiouen og Apologien, „som det korte Ind- 
begreb af den protest. Lære, taget til Grundlag for Forhandlingen", 
hvorom de Evangeliske „eenstemmig erklære, at de holde fast 
ved den af den Grund, at den er bygget paa den guddommelige 
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som kirkehistorisk Monument af fdrste Rang, og har Krav paa en 
fuldstændig og omf^attende historisk Belysning. Hertil hdrer 
deel s at lade de kirkelige Forhold træde frem i beskoelig 
Klarhed, som ikke alene have foranlediget Confessionens Af- 
fattelse, men ogsaa have havt væsenlig Indflydelse paa dens 
Affattelsesform , de el s at fdre de kirkelige og dogmatiske 
Bestemmelser og Antydninger i Confessionens enkelte Ar- 
tikler tilbage til den dogmatiske Hovedretning, den kirkelige 
Livsanskuelse, hvoraf de ere fremgaaede. Det Fdrste er 
saameget mere n6dvendigt, som det horer til Jet Eiendomme- 
lige i Confessionens Form, at den ikke sjeldent lader Mod<- 
sætningerne, som ligge til Grund, kun skinne igjennem i 
dunkelt Halvlys; og hvad det Sidste angaaer, fdlger det af 
den kort sammentrængte, ofte blot skizzerende Behandling, at 
en Udvikling ikke kan savnes, naar de opstillede Theses 
skulle fattes i' deres fulde Betydning. 

Hermed er Opgaven betegnet for nærværende Skrift. I 
fors te Henseende er Confessionen , i dens oprindelige Skik- 
kelse og dens dobbelte (latinske og tydske} Textform, heelt 
igjennem sammenholdt deels med den senere, mere udforte 
Bearbeidelse, deels med de ovrige offic|e]]e kirkelige Skrifter: 
de schwabachske Artikler, Apologien, de tvende Katechismer, 
confessio saxonica (repetitio confessionis) , de schmalkaldisk'e 
Artikler, ogsaa oftere med Luthers og Melanchthons Privat- 
skrifter. Concordieformelen er, som længere bortfjernet i 
Tiden og henhorende til et andet Slægttrin af Reformationens 
Aarhundrede, kun undtagelsesviis taget i Betragtning. I 



Skrifts Fundament, »aa længe, indtil man overbeviser dem om Af- 
vigelse fra Skriften". Lignende Yttringer ere fornyede paa Fyr- 
stedagen i Naumburg (1561), paa Rigsdagen.i Augsburg 
(1566) Of^ oftere. S. Johannsen: Untersucbung der . . Verpflich- 
tung auf symb. Bb. S. 388—450. Die Anffinge des Symbolzwanges, 
S. 27— 63. Jvf. Bekjendelsen i Concordieformelen: „den aags- 
burgske, oprindelige og uforandrede, Confession antage vi, ikke af den 
Grand at den er affattet af vore Theologer, men fordi den er taget 
af Herrens Ord og opfOrt med Grundighed af den hellige Skrifts 
Fundamenter". 
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Bids te Henseende er Confessionens og Reforraationeiis For- 
bold til de trende ferskjellige Sider lagt til Grund: til den 
katholske Kirke, det streng historiske Objectiritets-System, og 
til den nkiilcelige, svbjective Yderligbeds-Retning, represen- 
teret i de gjenddberske Partier. Saavel de katholske Laere- 
former som de anabaptistiske Svemerier, hvortil Conlessio- 
neo tager Hensyn, ere derfor fremsatte med storst mul^ 
Noiagtighed. For den theologiske Fortaaelse og Vardering 
endelig har jeg bestræbt mig^ ved overalt at lade Hovedpunk- 
terne, om hvilke Modsætningen bevæger sig, træde frem i den 
praktiske Betydning« i den forskjellige StilHng til det religi5se 
Enkeltliv og det kirkelige Samfundsliv. Oversættelsen er givet 
efter den latinske, i vor Kirke gjældende Text, men med 
stadig Jevnforelse af den tydske Text i tilfoiede Anmærk- 
ninger. 

Anledningen ligger nær til at gaae dybere ind paa de 
Sider af den kirkelige Lære og det kirkelige Liv, som findes 
berorte i de enkelte af Gonfessionens Artikler, at forfolge 
videre fremad den Udviklingsgang, hvortil Sporene her findes 
anviste og indslaaede; og denne Anledning er ved de nærværende 
Forhold og Bevægelser i det* kirkelige Liv mangengang end- 
ogsaa bleven mig til en fristende Opfordring. Man vil imid- 
lertid, mener jeg, erkjende en stadig Bestræbelse efter en 
saadan Begrændsning i Behandlingen af Stoffet, at det histo- 
riske Udgangspunkt er bleven holdt i Sigte som bestem- 
mende Omfang og Udstrækning af den givne Udvikling. 

Den danske Kirke, betragtet som særligt Led i det store 
Kirkesamfund, er saa lykkelig at hvile paa et historisk Grund- 
lag, hvor den evangeliske og den protestantiske Gharakteer 
træder frem i lige Reenhed og Klarhed, idet Indsigelsen 
imod menneskelig Myndighed i Troens Anliggender netop hviler 
paa den troende Hengivelse under Aabenbaringens Myndig- 
hed. Og dersom det er udenfor al Tvivl, at den Stemning, der 
i vore Dage yttrer sig fra forskjellige Sider imod Kirken som 
ydre Samfund, de Bestræt)elser, der i hoist forskjellig Ret- 
ning synes at ville forene sig i Arbeiden paa dette Samfunds 
Udstykning og Oplosning, ere grundede i Ikfiskjendelse af 
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den evangelisk-prbtestantiske Kirkes sande Væsen, tildeels i 
den synderlige Misforslaaelse-, at dcfn skulde bære Ansvaret 
for det Tvangsystem, der er bleven opstillet og anvendt i 
Statskirkens Navn, uden at den deri har havt aoden Skyld, 
end forsaavidtsom den ikke har formaaet at værge sig imod 
den skjeve, unaturlige Stilling, i hvilken den lidt efter lidt 
er bleven skruet ind ved den verdslige Magts Jernhaand: 
da turde en historisk Tiibagegaaen til RirkeAs oprindelige 
Bekjendelser være en paalidelig Vei til at see Misfor- 
staaelsen opklaret, Misstemningen overvundet. Og navnlig 
til det ædle Mindesmærke, hvori den frigjorte og frimodige 
evangeliske Aand har udpræget sig forst og renest, maa en 
alvorlig og eftertænksom Betragtning onskes henvendt. Til 
at fremme og understotte en saadan Betragtning skulde det 
'nærværende Skrift være et Bidrag. 

Kjubeobaro, Lotbendqg, des 31te October ^85i. 
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Historisk Indledning. 



L Belgeidelsens Affattelse tg OrerleTeriig. 

Med Forhandlingerne paa Rigsdagen i Augsburg (20. 
Juni — 22. September 1530) sluttes et Tidsafsnit, der er 
af stor Betydning for Reformationsværkets Udvikling og , 
indre Befæstelse. Allerede i det paafolgende Aar (1531) see 
vi de politiske Forhold antage en saa truende Skik- 
kelse, at de evangeliske Fyrster og Stænder fandt Op- 
fordring til at være betænkte paa at sætte Magt imod Magt, 
ved Oprettelse af det Schmalkaldiske Forbund. I de ni 
Aar derimod, som vare gaaede forud (efter Rigsdagen 
i Worms 1521), havde Begivenheder, Forviklinger og 
Spændinger af anden Art stillet sig imellem de kirkelige, 
og trængt sig forrest frem paa Skuepladsen: de lang- 
varige Krige angaaende Besliddelsen af Mailand og Neapel 
imeUem de tvende Hoved-Magthavere i den katholske Ver- 
den, Keiser Carl den 5te og Frants den 1ste af Frankerig. 
I disse Bevægelser lod Paven sig drage ind, og Clemens den 
7de maatte opleve at see sin Hovedstad stormet og plyndret 
(6 Mai 1527) og sig selv beleiret i Engebborg af den keisar- 
lige Hær. Hertil kom endnu truende Aiil(>b af Christen- 



2 Bekjcndelsens Affattelse og Overlevering. 

hedens Arvefjende, den tyrkiske Magt, som efter Erobrin- 
gen af Rhodos (25 Dec. 1522) væltede sig frem igjennem 
Ungarn lige til Wiens Mure, fra hvilke dog Sultan Solymån 
efter en Maaneds Beleiring (13 Sept. — 16 Oct. 1529) 
blev slaaet tilbage. 

Under saadanne Farer og saadanne Spaltninger i den 
katholske Leir maatte det kirkelige Anliggende ei\ Tidr 
lang træde i Baggrunden. Der indtraadte saaledes e^ 
Periode, som lod de Evangeliske en hoist velkommen Ko 
til at vende Opmærksomheden til de indre Forhold; og 
vi finde de mellemliggende Aar betegnede ved en Række 
af Arbeider og Foranstaltninger fra Reformatorernes Side 
af den hoieste Betydning. Den hellige Skrift kom, ved 
Luthers Oversættelse (det N. Test. i 1521—22) i Folkets 
Hænder, og med den Reformationen^ bedste Anbefaling Og 
paalideligste Værn; Grundlaget for den evangeliske Guds- 
tjeneste blev givet i Luthers „deutsche Messe und Ord- 
nung des Gottesdienstes" (1526); til Gjenfodelse og Om- 
ordning af det offenlige Liv i Kirke og Skole og af 
dertil knyttede milde Stiftelser og Forsorgelsesanstalter 
blev Veien anviist og banet ved den i A. 1528 og 29 
foranstaltede Visitation i Sachsen, i Henhold til Melanch- 
thons „Unterricht der Visitatoren", hvorved tillige den 
nærmesteAnledning blev givet til Udarbeidelsen afLuther» 
mii^dre og storre Katechismus (1529) ; endelig traadte den 
fbrste Frugt af Reformationen for den videnskabelige 
Theologie for Lyset iMelanchthons„loci communes rerum 
theologicarum" (1521 og 1525), som Luther gav det Vid- 
nesbyrd, at „en bedre Bog gaves ikke næstefter den hel- 
lige Skrift".^) Den Holdning og Bestemthed, hvormed de 

*) Walch, XXII. S. 1068. Allerede Reformationens Aarhnndrede op- 
levede 67 Udgaver og 31^ Oversættelser af denne Bog, som snart 
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EyangeliiG^ke optraadte paa Rigsdagene^ som faldt i dette 
Tidsrum — i Niimberg 1522, hvor Stænderne overrakte 
deres „centum gravamina nationis germanicæ"; iSpeier 1526, 
hvor de erklærede sig imod Iværksættelsen af det worm- 
siske Edict imod Luther, hans Skrifter og Lære; iSpeier 
1529, hvor de evangeliske Fyrster og Stænder nedlagde 
den hoitidelige Protest imod Afgjorelse af Troes- og Salig- 
heda-Anliggender efter Stemmefleerhed — vidner om en 
stigende selvbevidst Udvikling. Samtidigt hermed ud- 
videdes den reformerede Kirkes Grændseskjel 
over Nord- og Mellem- Ty dskland: i Hessen, Brunsvig,, 
Anhalt, Mechlenburg, Preussen, Brandenburg, Pfaltz, og i 
de fleste Me Rigsstæder^ ligeledes over flere Dele af 
Sehweitz: Ziirich, Bern, Basel o. fl. I Sverrig indførtes 
Reformationen ved Rigsdagen i Vesterås 1527, og i det 
samme Aar holdtes i Danmark, under Frederik den 1ste, 
Rigsdagen i Odense, hvor der blev tilstaaet Luthera- 
neme fri Religionsovelsé. Det var saaledes et Tidsrum, 
hvori Meget blev opnaaet og Mere blevforberedet; ikkun 
Gjendober- Urolighederne,' Bondekrigen og de altid paa 
ny tilbagevendende Stridigheder imellem Lutheranere og 
Zwinglianere tærede paa den indre Kraft. * 

Hvad den offenlige Forkyndelse af Læren an- 
gaaer, da var vistnok det fælleds og uforanderlige Udgangs- 
punkt givet i den hellige Skrift som den christelige Sand- 
heds-Regel, staaende over al kirkelig Overleverings-Autori- 
tet, og ikke mindre var den dogmatiske Hovedretning anviist 
ved Tilslutning til den bibelske Lære om Retfærdiggjo- 
relse ved Troen som „den christelige fornemste Artiker^ 
Melanchthons loci theol. og Luthers Katechismer maatte 

erholdt en næsten kanonisk Anseelse. S. Angusti's Fortale til 
Våg. 1821. 
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ogsaa tjene til at fæstne Lærebegrebet^ og forskjellige 
Stridigheder, som bragte Reformationen til at gaae dybere 
ind paa enkelte Dogmer, kunde ikke blive uden ind- 
flydelse i denne Henseende; saaledes, foruden Sacra- 
mentstridighedeme, Luthers Strid med Erasmus om Vil- 
liens Frihed, Oppositionen imod den n^ystisk-spiritualistiske 
Retning hos Anabaptisteme og deres Tilhængere, navnlig 
i Opfattelsen af det kirkelige og borgerlige Samfunds 
og Samfundslivs Væsen m.,m. Paa en kirkelig S^v- 
charakteristik derimod ved et Bekjendelsesskrift, 
en Sammenfatning af de christelige Hovedlær- 
domme med udtrykkeligt Hensyn til den dogmatiske 
Stilling deels overfor den katholske Kirke, deels over- 
for de secteriflke Partier, var der endnu ikke tænkt 
Det, var Tilskyndelse og Opfordring udenfra, der maatte 
give Stodet hertil. En almindelig Opfordring laae vist- 
nok allerede i den Forurettelse, for hvilken de Evan- 
geliske vare udsatte, som F5lge af det almindelige Ube- 
kjendtskab med deres Lære og kirkelige Skik. Det horte 
til Dagens Orden, at de Evangeliske sattes i Klasse med saa- 
danne Frafaldne og Gjenstridige, hvis Særkjende skulde 
være at soge i religios Fornægtelse og sædelig Lovloshed, 
og den ilde Omtale blev pleiet og fremmet njed omhyggelig 
Travlhed *). M&a en Anledning af mere særlig Natur maatte 



^} I et Brev fra Augsburg til Luther i Coburg (10 Mai 1530) skriver Me- 
lanchthon: „Eck har udspredt giftige og djævelske Bespottelser 
imod os, hvilke jeg herved (ved Confessionens Affattelse) bar villet 
afvise." Ligesaa beretter Spalatin om den lærde spanske Kantsier 
Alphons Valdes'a Samtale med Melanchthon, hvorledes det i Spanien 
heed om Lutheranerne, at ,,de ikke troede paa Gud eller paa Treenig- 
heden, eller boldt fast ved Cbristus og Maria, saa at de meente at 
gjOre Gud en st6rre TjeAcste ved at ihjelskae en Lutheraner end en 
Tyrk''. Walcb, XVI S. 913. Ogsaa Luther melder, i Fortalen til 
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lomme til, og en saadan kunde ikke gives mere opfor- 
drende og paatrængende, end naar en off enlig For- 
handling eller UndersSgelse forestod, hvor det kir- 
kelige Schisma skulde soges endelig hævet ad retlig Vei. 
Hertil kom dét omsider i Aaret 1529. Freden imel- 
lem Keiser og Pave blev 'sluttet i Barcellona den 29de Juni, 
imellem Keiseren og Kongen af Frankerig i Cambray 
den 5te August. Neppe var denne Enighed tilveiebragt, 
forend den verdslige og geistlige Magt i Forening vendte 
Oiet til de kirkelige Forhold i Tydskland, der antoge en 
stedse mere truende Skikkelse. Under et Ophold i Bo- 
logna, som Gjæst hos Paven, modtog Carl den 5te af 
Dennes Haand Kronen som Keiser og Konge i Italien 
(paa sin Fodselsdag, den 24de Febr.^1530), og besvor ved 
denne Leilighed at ville være den pavelige HSiheds og 
den romerske Earkes bestandige Beskytter. Det nærmeste 
og naturligste Middel til at soge de kirkelige Stridig- 
heder undersogte og bragte til Afgj oreise syntes givne i 
en Kirkeforsamling, og der var fra Keiserens Side 
forst bleven andraget herpaa. Men paa en Kirkeforsam- 
ling — saadan som den blev forudsat og forlangt af Re- 
formatorerne : christelig, almindelig og fri — kunde Paven 
ikke være sindet at gaae ind, og ved de Betænkeligheder, 
som reistes af den romerske Curie, blev Keiseren omsi- 



de Schmalkaldiske Artikler, om „en Doctor fra Frank crig, som har 
udsagt offenligt, at haiis Konge holdt sig aldeles forvisset om, at der 
hos os hverken findes Kirke eller Ovrighed eller Ægteskab, men at 
'Alt gaaer imellem hinanden som Qvæg, og at Enhver gjor, hvad 
han finder for goåV\ 1 Confessionen selv (Overgangen til de re- 
formatoriske Artikler) hedder det ligeledes: „det er en falsk Bagva- 
kelse, at alle Ceremonier, alle gamle Indretninger skulle være af- 
skaffede i vore Kirker^'. 
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der stemt til at foretrække en Rigsdage). Under 21de 
Januar blev fra Bologna Rigsdagen udskreven til 
Augsburgtil 8de April (senere udrykket til 1ste Mai), for 
„at fornemme, fatte og overveie Enhvers Godtbefindende, 
Omdomme og Formening i Kjærlighed og Mindelighed, 
at bringe og udjevne dem til een christelig Sandhed, at 



1} De tnærkelige Forhandlinger om denne Sag, charakteristisk for begge 
Parter, ere optagne af Walch, XVI S. 734—747. Imod den keiserlige 
Storkantsler Gattinara^s Andragende om en Kirkeforsamling stiller 
Paven en meget bestemt Vægring. De paagjæhdende Lærdomme 
erklæres deels for „grundfalske og absurde", deels for „forvirrede og 
uopløselige", og „det vilde drage slemme FOlger efter sig, dersom 
man vilde lade disputere derover." Men, „ligesom ved opkommen 
I14ebrand Enhver strax Idber til for at slukke,' saaledes havde alle 
Ovrigheder skullet vise sig virksomme for at undertrykke disse Strids- 
spdrgsmaal i deres f6rste Begyndelse. — Af et Anarchie ville Vi ikke 
vide at sige; man henvende' sig paa behdrig IMaade til den romerske 
Stol angaaende Forbedringer; men den Anseelse og den Magt, som 
denne har modtaget fra den gamle Kirke, lade Vi ikke tage fra den — 
•der er altsaa intet andet tilbage, end at tilVeiebringe Freden ved de 
keiserlige Vaaben", hvad der vilde være en let Sag. Keiseren 
gjentager sin Begjering: „Ikke Alt, hvorom der nu disputeres, er 
absurdt, og der gives i Kirken ingen SpOrgsmaal angaaende nOdven- 
dige Troesanliggender, som skulde være uoplOselige. Vi holde fast 
ved det gode Ordsprog: hvor der er fælleds Fare, der maa man og- 
«aa raadslaae i Fælledskab; og Vi sktille ikke svigte med Vor Tjene- 
ste, efter UndersO^else af Sagens Beskaffenhed. — Begge Farter maae 
xifhdres mod hinanden, Ojg derefter maa Kjendelsen falde, ikke efter 
et tyrannisk Godtbefindende, men efter den Lov og den Lære, som 
Gud har givet os." Uden Tvivl er det Keiserens foran nævnte Kants- 
ler Mercurinus Gattinara, hvis Aand og Baad lyder igjennem 
disse Actd ty kker. Melanchthon omtaler ham i sine Breve og i'sip Be- 
retning om Rigsdagen i Augsburg som „en anden Ulpian, en fortræf- 
felig, viis og retfærdig, fredelskende Mand", som „Keiserens fortro- 
ligste Ven", som staaer derpaa, at „Keiseren b6r ordenligt h6re Par- 
terne, og afhjælpe Misbrugene i Kirken^*, og erindrer om, „at man i 
Worms har seet, at der intet Godt kommer ud af voldsomme For- 
holdsregler" (Melanchtons Werke, udg. af Koethe, 1. S. 228. 270). 
Destoværre ddde denne Mand paa Reisen til Augsburg, i Inspruck d. 
4de Juni. ' Efter hans T)6d skulde der „ikke være nogen Mand af An- 
seelse ved Hoffet, der raader til Fred" (S. 230). 
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«&kaffe Alt hvad der til begge Sider ikke er rettelig ud* 
lagt eller handlet, med os Alle at antage og fastholde en 
eneste sandReligion^ og Alle leve i eet Samfund, een 
Kirke og Enighed" o. s. v. ^). 

Til en saadan Forhandling maatte det for de Evan* 
geUskes Vedkommende være den forste PomSdenhed, u^ 
kunne fremlægge Hovedpunkterne af deres Lære og Cakus- 
form i klare og bestemte Træk, som Grundlag for den bebu- 
dede Undersogelse og Afgjorelse. ,,Efterdi -^ saaledes re- 
scribererChurfyrste Johan den Bestandige under 14de Marts 
til sine Theologer: Luther, Melanchthon, Bugenhagen og 
J. Jonas — ^ denne Rigsdag maaskee vil blive holdt istedet- 
for et Concilium eller en Nationalforsamling, saa udfor-* 
drer den stærkS og uundgaaelige Nddvendighed, at vi 
angaaende alle de Artikler, om hvilke Striden har reist 
sig, baade i Troen og i ydre Kirkeskikke og Ceremonier, 
blive saa snart skee kan saaledes udrustede, at vi fc3r 
Rigsdagens Begyndelse kunne véere fast og grundigt be- 
sluttede derpaa, om og paa hvad Maade og hvorvidt vi, 
med Gud, Samvittighed og g5d Skjel og uden stor For- 
argelse, kunne lade forhandle*). De nævnte Mænd be- 
skikkes til at indfinde sig med dette Arbeide i Torgau, 
hvor Churfyrsten residerede, den 20de Marts. Til den 
egenlig dogmatiske Deel havdes allerede det fomodne 
Forarbeide i de 17 saakaldte schwabachske Artik- 
ler, i hvis Affattelse Luther har havt DeeP), og som 



O Walch, XVI. S. 753. 

^ Sammest. S. 763 f. 

^ Disse Artikler (som fiiMies hos Walch, XVI S. eSl-^ese) udkom i A. 
1530 ander fdlj^nde Titel: ^Die Bekentnus Martini Luthers auf den 
itzigen angestelten fieichstag zu Augsburgk oynzulegen". Men i et 
Skrift af samme Aar („Auf das Schreien et^cher Papisten fiber die 
17 ArtikeP*) yttrer Luther sig i Fortalen saaledes: ^Der er nylig ud- 
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vare bleyne fremlagte paa Conventet i Sdbwabach, hvor 
der i forrige Aar var bleven forhandlet angaaende et 
Religionsforbnnd imellem Lutheranerne. Derimod stod 
det tilbage at sammendrage de vigtigste Modsætnings- 
pimkter til Katholikeme „i ydre Kirkeskikke og Cere- 
monier^'. Af Luthers Skrivelse af 14de Marts til Justus 
Jonas^ som var fraværende fra Wittenberg, fremgaaer, at 
de ufortovet have taget fat paa Arbeidet*); og der er i 
det weimarske Archiv fundet en Eække theologiske Be- ' 
tænknitiger, som uden Tvivl er Frugten af hiint Arbeide, 
der er bleven forelagt Churfyrsten i Torgau*). De handle 
„om nogle Misbrug, som ere blevne indforte ved Menne- 
skers Lære og Bestemmelser, om hvilke vi viUe gjdre 



gaaet 17 trykte Artikler under mit Navn, med en Titel, som om jeg 
vilde fremlægge dem paa den nuværende Rigsdag, hvorom jeg aldrig 
har havt nogen Tanke. Sandt er det, at jeg har hjulpet med til at 
stille saadanne Artikler ; thi de ere ikke stillede af mig alene'' o. s. v. 
S. Weher's krit Gesch. der A. C. I. S. 12 f. 

1} øidag og imorgen ville vi tre, uagtet din Fraværelse, arbeide saame- 
get vi formaae; men du maa^ for ^t efterkomme Churfyrstens Villie', 
overlade de andre Arbeider til de Ovrige, og indfinde dig hos os 
imorgen ; thi der hastes med Alt" (de Wette, Luthers Briefe, III. S. 564. 

3} De ere udgivne førstegang i Fdrstemann's Urkundenbuch zur 
Geseh. der A. C. 1833 I. S. 68 ff. Tidligere har man almindeligt an- 
taget^ at det i Torgau frenilagte Skrift ikke skulde have været andet 
end de allerede færdigliggende schwabachske Artikler, som derfor 
ogsaa skulde gaae under Navn af „de Torgauske Artikler". Men 
allerede Weber (anf. Skr. I. S. 16—19) har bemærket, at der ud- 
trykkeligt omtales et nyt Arbeide, som de wittenbergske Theologer 
havde under Hænder, og at heller ikke det reen dogmatiske Indhold 
af de schwabachske Artikler svarer til den af Churfyrsten stillede 
Opgave. Han yttrer derhos den Formodning, at Skriftet maa hen- 
ligge i det weimarske Archiv, — en Formodning, som senere ergaaet 
i Opfyldefle ved Fdrstemann^s Fund af de foranfOrte Betænkninger, der 
ttdgjdre'Bilag til en haandskreven Beretning af den chursachsiske 
Kantsier Bruck om Forhandlingerne paa Rigsdagen i Augsburg. S. 
Urkundenbuch I. S. 41. 67. 
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ordenlig Beretning, og angive, af hvilke Aarsager min 
oaadigste Herre er bevæget til at lade nogle Misbrug 
falde.'' De danne saaledeø et Sidestykke til det andet 
Afsnit af den Augsb. Confession, og frembyde ved Sam- 
menligning oiensynlig Overeensstemmelse i det Enkelte. 
I de schwabachske Artikler og disse Betænkninger tdr 
man folgelig soge det fyrste Grundlag til Coufessionen. 
I det foranforte Rescript vare Luther, Melanchthon, 
J.Jonas, og foruden dem Spalatin og Agricola, udseetetil 
-at ledsage Churfyrsten — for det ftJrste til Coburg, ind- 
til det bragtes i Erfaring, hvorledes Ordene i det keiser- 
lige Edict skulde være at forstaae: at ,fEnhver skulde 
foredrage sin Opinion og Mening paa Rigsdagen iAugs- 
burg". Den tredie April brod Churfyrsten op med et 
tabrigt Folge af fyrstelige, ridderlige og lærde Mænd, og 
ankom,, efter et Ophold i Coburg — hvor Luther, der 
endnu var undergivet den keiserlige Achts-Erklæring, blev 
ladet tilbage ^) — y til Augsburg den 2den Mai, tidligere end 
nogen af de andre Fyrster. Landgreve Philip den hoi- 
modige indtraf ti Dage senere. I Ugerne, som forldbe 
inden Keiserens Ankomst, falder Affattelsen af den augs- 
burgske Bekjendelse, eller, som den fra forst af kaldtes, 



1) Luther til Nik. Hnusmann (30 April): „Fyrsten har befalet nii^, da 
de Andre cre dragne til RigscTagcn, at blive tilbage i Coburg, jeg yeed 
ikke af hvilke Grunde" (de Welle, IV. S. 1). Under 25 Jnfai skri- 
ver J. Jonas til Liilher: „Vi haabe endnu altid, at, naar Hans keis. 
Majestæt i Naade vil undersdge Sagen, I, kjæresle Fader! vil blive 
kaldt herhid ved en Herold. Jeg kan ikke sige, hvormange Taler af 
kjOdelig Klogskab der bliver boldt her, som om I ikke skulde være 
sikker for hemmelige Efterstræbelser og Vold ; men, da Gud tilforn 
har gjort store Undere, saa ville vi ogsaa nu ikke lade Modet synke; 
ihvorvel jeg selv ikke gjerne vilde, at I i en saa vanskelig Sag skulde 
komme noget til og tiltræde den farlige Reise. Men Herren vil styre 
MV\ (Walch, XVI« S. 974.) 
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efter gammel-kirkelig Sprogbrug, Apologien. Under 9de 
Mai melder Melanchthon Luther til Coburg: ^jeg har 
stillet Fortalen til vor Confession noget anseeligere 
(scheinlicher) og pynteligere, end jeg havde skrevet i 
Coburg; men inden féie Tid vil jeg selv bringe den, 
eller — dersom Churfyrsten ikke vil tilstede det — sende 
den"^). Under 10de Mai skriver han: „Vor Apologie, der 
dog snaiere er en Confession — thi Keiseren har ikke 
Tid til at h5re paa lange Disputationer — vil blive til- 
sendt eder; jeg har imidlertid der opsat det, sem jeg 
formener at være gavnligst eller tjenligst at lære, og 
sammenfattet noget saa nær alle Troens Artikler; .... I 
maa efter eders Aand domme om det hele Skrift"*), — 
og under 22de Mai: „r Apologien forandre vi meget hver 
Dag; Artiklen om Lofterne (de votis monachorum) har 
jeg taget ud, fordi den var noget mager, og i dens Sted 
har jeg sat en anden udforlig Forklaring; nu opsætter 
jeg Artiklen om Earkemagten (de potestate ecclesiastica). 
Jeg beder, at I vil gjennemgaae Troesartikleme ; dersom 
I ikke finder noget at udsætte paa dem, ville vi gjore 
Udkast til de 5vrige; thi man maa altid forandré noget 
deri, og skikke sig efter Leiligheden"*). Til Camera- 
rius skriver JÆelanchthon (Dagen efter Overleveringen, 
den 26de Juni): ,jeg forandrede og -forbedrede hver Dag 
meget deri, og jeg vilde endnu Ibave forandret mere, der- 
som de, vi havde paa Raad med, havde tilstedet det"*). 



O Melancbthon's Werke udg. af Koethe, I. S. 224. 

^ Simmest. S. 225. 

3) Sammest. S. 228 f. 

*) Sammest. S. 231. — I FOrstemann^s Urkundenbuch (Ih S. 310 og 
343) findes aftrykt tvende Haandskrifter af Deleaf Gonfessionen (den 
ene en egenhændig Afskrift af Spalatin) > »ovk give Texten efter en 



' 
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Det fremgaaer hera^ hvad ogsaa félger uf Gjenstau- 
dens og Forholdenes Natur, at der er bleven arbeidet 
paa Confessionen med forenede Kræfter , ihvorvel Me- 
lanchthon ligeftildt kan gjælde som dens egenlige For- 
fatter*, — foruden de foranforte Theologer vare ogsaa 
Eirbard Schnepf (Prof, i Marburg, senere General-Super- 
intendent i Stuttgart, endelig Prof. i Tiibingen), og Joh. 
Brenz (Præst i Schwabisch Hall, senere Prof. i Tfibin- 
gen, endelig Provst i Stuttgart) tilstede. Navnlig er det 
dog Luther, hvis Stemme i denne Sag er bleven agtet 
hoiest og vigtigst. Under Ilte Mai tilskriver Churfyrsten 
ham : „Efterat I og vore andre Lærde i Wittenberg have, 
efter vor naadige Begjering, optegnet de stridige Reli- 
gionsartikler, saa ville Vi ikke fordolge for eder, at Mag. 
Philip Melanchthon her har nærmere overseet de stridige 
Beligionsartikler, og bragt dem i en anden Form. Dem 
oversende Vi eder hermed, og er det Vor naadige Be- 
gjering, at I ville have Uleighed med jQremdeles at gjen- 
nemgaae og overveie dem, og anmærke det derhos, hvor 
1 maatte finde noget at tage fra eller at foie til, • . og ufor«- 
tovet sende Os det tilbage, vel forvaret og forseglet"^), 
flerpaa svarer Luther (imder 15de Mai) : „jeg har læst Mag. 
Philip's Apologie ; den behager mig heel vel, og jeg veed 
intet at forbedre eller forandre deri; hvad heller ikke 
vilde skikke sig; thi jeg kan ikke træde saa sagte og 
lempeligt (so sanft imd leise)^), — og senere (i Skr. til 



ældre Form fOr Oplæsniogen, og saaledes lære os at kjende Beikaf- 
feoheden af de efterhaanden foretagne Forandriniper. 

1) Sammest. S. 17. 

^) Jvf. hermed Luther'« Skr. til Mekmcht. af 29deJuni(de Wette,IV. S.53): 
„For min Person er der givet alt (or meget efter i Apologien ; ville 
de ikke tage imod den, saa veed jag iicke, iivad videre jeg skulde 
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Melanchthon af 3die Juli): ,^eg har igjen læst din Åpologie- 
heel igjennem; den behager mig saare"^). Derimod har 
Luther paa det Bestemteste fralagt sig enhver Adkomst 
til Forfatternavnet: „hvad mig synes Kdet om i eders- 
Brev" — skriver han til Melandithon mider 29de Juni — 
yjevy at I skriver, at I har i denne Sag fiilgt mig som 
Autor. Jeg vil i denne Sag ikke kaldes Autor. Og^ 
kunde det endogsaa forstaaes paa lempeligere Maade, saa 
skjotter jeg dog ikke om dette Ord. Er Sagen ikke 
tillige eders, og gaaer den ikke eder ligesaavel an som 
mig, saa skal man ikke sige, at den er min og paalagt 
eder af mig, men jeg vil selv fore den, naar det er min 
Sag alene"«). 

Efter en langsom sex Ug^s Reise gjennem Lombar- 
diet, Tyrol og Baiem, holdt Keiser Carl tilligemed 
S6nnen Kong Ferdinand af Ungarn og B5hmen sit Ind- 
tog med stor Pomp iAugsburg den 15de JunL Rigsda- 
gen, som bivaanedes af 63 Fyrster geistlige og verds- 
lige, Gesandter ifra 45 Fri- og Rigsstæder, foruden en 
Mængde Rigs-Grever og anseelige Herrer'), aabnedes^ den 
20de Jtmi, efter en hoitidelig Messe, paa Raadhuset med en 
latinsk Tale af den keiserlige Kantsier, Pfalzgreve Fre- 



kanne jpve efter." Anderledes dømte Melanchthon selv: „Apolo- 
gien er, saavidt jeg. økjdnnér, gjort skarp nok; jeg har.deri afmalet 
^lunkeoe med levende Farver" (Skr. til Luther, 26 Juni. Koethe, I. 
S.231), ogtil Camerarius skriver han samme Dag: Jeg er saa langt 
fra at mene, at den skulde være skrevet altfor lempeligt, at jeg 
snarere frygter for, at man skal tage os vor Frihed ilde op ; thi fOrend 
den MeY afgivet, har c^en keiserlige Secretair Yatdes seet den, og 
hans Mening var, at den var meget for bitter og bidende, til at Mod^ 
standerne skulde kunne taale den*' (sammest.)* 

1) de Wette, Luthers Briefe, IV. S. 68. 

2) Sammest. IV. S. 63. 

3) Fortegnelsen findes hos Walch XVI. S. 864 ff. 
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deiik, der sluttede med en Opfordring til Chiirfyrster, 
fyrster og Stænder: ^^skriftligt at ville fremsætte paa 
Tydsk og Latin og overlevere Enhver sin Formening 
angaaende den kirkelige Bevægelse og Splid og de Mis- 
brug, som finde Sted af Geistlige mod^Verdslige eller af 
Verdslige mod Geistlige", I Overeensstemmelse helmed 
udbade de Evangeliske sig i .det næste Rigsdagsmode 
den 24de Juni^ efterat den pavelige Legat Cardinal Cam- 
pegius havde holdt en vidtloftig Tale, TiUadelse til at 
maatte foredrage og derefter afgive deres Troesbekjen- 
delse. Dette b)ev bevilget efter nogen Forhandling — 
da Keiseren forst begjerede Troesbekjendelsen tilstillet 
^ skrifliig Vei til Provelse og Besvarelse ^) ; — Oplæs- 
lungen blev berammet til den næste Dag^), ikke paa 
Kaadhuset, men i den biskoppelige Residents, hvor Keise- 
rens Bolig var: ,,for at ikke ret mange Folk skulle kunne 
være tilstede derved", skriver Churfyrsten. (samme Dag^ 
den 25de Jimi) til Luther®). 

Til denne Handling havde imidlertid de evangeliske 
Fyrster og Stænder forberedt sig som til en hellig Gjer- 
ning, med fuld Bevidsthed om dens store Betydning« 
Efter Keiserens Ankomst den 20de Juni havde Churfyrste 
. Johan havt sine Troesfæller samlede hos sig, for at op- 
muntre dem til Standhaftighed i den Store Sag. Den 
næste Dag berettes han at have tilbragt , i Eensomhed 



1) Wal ch, XVI. S. 978-983. 

^) „Kon^ Ferdinand" — skriver Justus Jonas til Luther, den 25de Juni — 
,,havde i dette M6de (den 24de) snart det Ene snart det jVndet, som 
han bragte paa Bane, hviskede de Andre i Oret, og hvilede ikke, 
fftrend han fik Oplæsningen hindret paa denne Dag. Dog idag Kl. 2, 
da Forsamlingen vel ikke vil blive talrig, skulle nogle Artikler op- 
læses for nogle Fyrster i det keiserligø Gemak". (Walcb, S. 975.) 

3) Walch, S. 894. 
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jnéd B5n og Læsning i Davids Psalmer^ indtil han om 
Eftermiddagen atter lod sine Troesforbnndne kalde til 
sig og forelagde dem den keiserlige Opfordring til alvor- 
lig Overveielse^); og endnu den 23de Juni blev Confessio- 
nen, efter at værS reenskreven, forelæst for Churfyrsteni 
og de ovrige Evangeliske. 

Loverdagen deri 25de Juni Kl. 4 om Eftermidda-^ 
gen foregik Oplæsningen i Keiserens „Capelstue", i Over- 
værelse af Kongen af Ungarn, Churfyrster, Fyrster, Ge- 
sandter og Stænder. Bekjendelsesskriftet blev fremlagt i 
tydsk og latinsk Text; Oplæsningen skete efter den tydske 
Text ved den sachsiske Kantsier Bayer, „saa lydeligt og^ 
tydeligt, at det kunde tor es ikke alene i Salen, men end- 
ogsaa nede i Biskoppens Gaard"^), og — skriver Melanch- 
thon Dagen efter til Camerarius — "man siger, at der 
iblandt Fyrsterne har været en uventet Stilhed og Op- 
mærksomhed"*). Efter skeet Oplæsning lod Keiseren 
ved sin Kantsier, Pfalzgreve Frederik meddele sit Svarr 
at, „saasom det angik en hoivigtig Sag af stor Betyden- 
hed, som vel maatte overveies, vUde H. k. M. tage den 
nærriiere i Eftertanke, med al Flid overlægge og raad- 
slaae, og derefter, naar H. M. var konmien til Beslut- 
ning,* atter tilsige de evangeliske Fyrster til at modtage 
hans Svar". De evangeliske Fyrster aflagde fra deres 
Side "underdanig og venlig Taksigelse for det naadige 
og velvillige TilhSr", og ansogte i al Underdanighed H» 
Maj., „som naadig, christelig Keiser", at han med al mu- 
lig Flid vilde overveie den hoivigtige Sag, hvorpaa deres 



O Salig, Gesch. 4. Åugsb. C. I. S. 195. Marheineke, Gesch. cl» 

Reform. IL Si 493. 
^ Spalatin'8 Beretning, Walch, XVI. 'S. 1041. 
3) hos Koethe, I. S. 231. 
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Sjels Vel og Salighed beroede"^). Derefter modtog Kei- 
sereu begge Exemplarer i egen Haand, beholdt selv det 
latinske^ og overgav det tydske til Rigskantslereiiy Chur- 
fyrste Albrecht af Mainz. 

Confessionen •— overskrevet medPsalmistens velvalgte 
Ord: "etloquebar de testimoniis in conspectu regum, et non 
coniimdebar" ps. 119 — var undertegnet af Churfyrste 
Jolian af Sachsen, Markgreve Georg af Brandenburg, 
flertug Ernst af Liineburg, Landgreve Philip afHessen^), 
Hertug Johan Frederik af Sachsen, Hertug Frants af 
Liineburg, Fyrst Wolfgang af Anhalt, Senatet i IJumberg 
og i Reutlingen. . Kort efter blev Bekjendelsen tiltraadt af 
fire andre Stæder:' Weissenburg, Heilbronn, Eempten, 
Weinsheim. De Evangeliske maatte give Tilsagn om, 
ikke at ville lade Bekjendelsesskriftet udkomme i Tryk- 
ken uden Keiserens Minde. Men Virkningen blev ikke 
derved bundet. „Mange fromme, ærlige og christelige 
Folk — hedder det i en gammel Beretning — have ud- 
sagt, at disse Ting have været angivet ganske anderle- 
des for dem, end de nu havde erfaret ved Confessionens 
offenlige Oplæsning^); og Nogle have yttret,- at de ikke 



1) Walch, XVI. S. 1040. Forstem an n, IT. S. 4. 

^ Landgreve Philip havde^ paa Grund af sit Forhold til Zwingli^s Parti 
og sine fredmæglende Bestræbelser, en Tidlang været tvivlraadig, om 
han burde underskrive Confessionen. Under 22de Mai underretter dog 
Melanchthon Luther om : ''at det synes, at han lettelig kan bringes 
tU at slutte sig til dem, men at dertil behOves en Opfordring fra 
Luther^* (Koethe, L S. 229). Men allerede under 20de Mai havde Luther 
tilstillet Landgreven en Skrivelse med indtrængende Advarsel, Raad 
og Tilskyndelse (de Wette, IV. S. 24 ff.) Dog holdt Landgreven fast 
ved sin engang fattede Overbeviisning; „han har underskrevet med, 
men siger, at vore Theologer ikke tilfredsstille ham i Lær«n om Sa- 
cramentet"; saaledes J. Jonas i Skr. til Luther (Walcb, XVLS. 1051). 

3) En saadan Erklæring tillægges udtrykkeligt Hertug Wilhelm af Baiern 
i Spalatin's Beretning, Walcfa, S. 1045 f. 
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for meget vilde have undværet at være tilstede derved*). 
Om Biskoppen af Augsbnrg melder J. Jonas i et. Brev 
tilLuther, at han i Samtale med Flere skulde haveyttret: 
„hvad der er bleven oplæst, er den rene, klare Sandhed; 
vi ktmne ikke nægte det"^). Endnu i Rigsdags-Tiden blev 
Confessionen oversat paa Italiensk, Fransk, Spansk og Por- 
tugisisk^). Fremfor Alle er det Luther, som — fravæ- 
rende, men i Aanden nærværende — har erkjendt Vær- 
dien og Betydningen af det gjorte Skridt, og han har udtalt 
denne Erkjendelse i triumpherende Tone. Til Churfyrsten 
skriver Ji^n under 9de Juli, med Hensyn til de Hindringer, 
der vare blevne lagte d^ evangeliske Prædikanter iVeien 
under Rigsdagens Afholdelse: „Modstanderne mene, at 
de have truflfet det heel vel, idet de have faaet Prædike- 
nen forhadt ved keiserlig Befaling; og de see ikke, de 
stakkels Folk, at der ved den skriftlige Bekjendelses 
Overlevering er bleven prædiket, langt mere, end maa- 
skee ellers ti Prædikanter havde kunnet udrette. Er det 
ikke en fiin Klogskab og stor Snedighed, at Mag. Eisleben 



1) Walch, XVI. s. 987. — Dog havde Keiseren allerede tidligere gjennem 
Yaldes ladet Melanchthon affordre et kort Begreb om de Evangeliskes 
Lære og Modsætningen dertil i den katholske Kirkelære; en saadan 
Oversigt blev affattet i 17 Artikler, og overgivet Keiseren (Walch, 
XVI. S. 894—912). Noget senere udfærdigede Luther et ndmrligt 
Skrift („Vermahnung an die Geistlichen versammlet auf dem Reichs- 
tag in Å.'0) h\ori han stiller de evangeliske Lærdomme overfor de 
katholske Læresætninger og Misbrug. Om dette Skrift melder Me- 
lanchthon (Br. t. Luther, 30 Juli): at „Biskoppen af Augsbarg id«g har 
læst det uden Sky i Fyrsteraadet". (Koethe, L S. 240). 

») Walch, XVL S. 1051. 

^ Om de senere Oversættelser af Confessionen i de fleste europæiske 
Tungemaal, s. Weber^s krit. Gesch. der A. C. IL S. 209—290. Til 
de ældste hdrer den danske : „Then christelig Trons og Lærdoms Be- 
kjændelse, som bleff indfOrd fdre HOgbornste Storm æch tig Keyser 
• Gad V. Augsburg 1530. Udstellt til Otthens wed Jørgen Jenssen af 
Wiborg*' (a: Sadolin, den fdrste evang.- Biskop i Fyen) 1533. 



■^■ ^^ ■ 
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(Ågricola) og Andre maae tie; men i deres Sted- træder 
Chorfyrsten af Sachsen med andre Fyrster og Herrer 
frem med den skriftlige Bekjendelse, og prædiker frit 
for den keis. Majestæt og det hele Rige^ saa de maae 
hore det, og kunne ikke tale derimod!"^) „Tilvisse" — 
skrirer han til Conr. Cordatos — ,,yar det snildt opfun- 
det og beredet af 'Modstanderne, atKeiseren ikke skulde 
tilstede eller horeConfessionen; og saameget have de op- 
naaet, at den ikke er bleven oplæst offenligt for Folket. 
Men den er bleven overgivet efter Keiserens Befaling 
og oplæst for det hele Rige, jeg mener for Rigets Fyrster 
og Stænder. Jeg glæder mig hdiligen^ at jeg har ople- 
vet denne Time, da Christus ofFeoUi^ i saa stor en For- 
samling er bleven prædiket ved saadanne Bekjendere i 
en underskjon Bekjendelse (confessione plane pulcher- 
rima)"^); — og til J.Jonas (imder 9 Juli): „der er skeet 
og udrettet nok paa denne Rigsdag; thi — og dette er 
detStorste — Christus er bleven prædiket ved en offen- 
lig og herlig Bekjendelse, bleven forkyndt i deres aabne 
Oine, saa at de ikke skulle ktmne rose sig af, at vi have 
flyet og flygtet eller fordulgt vor Tro. Ikkun nager det 
mig, at jeg ikke har været tilstede ved den skjonne Be- 
kjendelse. Det er gaaet mig ligesom de store Krigs- 
forere i det forgangne Aar udenfor Wien, der ikke kunne 
tillægge sig nogen Deel i Seiren og Stadens Forsvar imod 
Tyrkerne. Alligevel har jeg min Glæde og min Trost 
deraf, at dette mit Wien bleven forsvaret"«). Og dette er 
det Hovedsynspunkt, der ikke kan nok udhæves. De, der 
hidtil vare blevne overseete eller skyede som en Hob af 



O de Wette, IV. S. 82. 
S) Sammesl. S, 71. 
S) Sammest. S. 85. 
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Fornægtere og Frafaldne, af kirkelige Losgængere og 
Oplosningsmænd, traadte her frem forKeiseren og Rigets 
Overste som et sammensluttet kirkeligt Samfund, stottende 
sig til en fast, udpræget Troesgrund; og idet der^s Be- 
kjendelse blev modtaget af Keiseren, var en offenlig 
Anerkjendelse allerede vundet i Gjerning. Forsaavidt 
kan den 25de Juni 1530 fremfor noget andet Tidspunkt 
betegnes som den evangelisk-protestantiske Kirkes Grund- 
fæsteises-Dag*). 



IL Fwtsat ForliaiiliBg arngtunde Bel^oMlebe« 
pM lUgsdagett. 

„Efter Overleveringen af vor Confession ere tre 
forskjellige Meninger komne paa Bane i Fyrsternes 
Forsamling. Den forste er den allerhaardeste: at Kei- 
seren ligefrem skulde .tilholde alle Fyrster og Nationer 
til at efterkomme det Wormsiske Edict^). Den anden 

1} I den forlrinlige l^amling af Prædikener afSchleiermacher, holdte 
i Anledning af Confessionens tredie Jubelfest 1830, er ogsaa det Thema 
bebandlet: ,,die Uebergabe des 6ekenntnisse3 als Ycrantwortung Qber 
den Grund der Uoffnung.^* 

2) „Faber, Eck, ja ogsaa nogle Fyrster hige kun efter Krig. Eck an- 
strenger sig af al Magt hos Erkebiskoppen af Mainz for, at man ikke 
skal undersdge vor Sag, eftersom den allerede er forddmt''. Saaledes 
skriver Melanchthon allerede d. 27de Juli til Luther (Koethe, I. S. 
232 f.), og senere, under 15de Juli: „Jeg har nu været nogle Gange hos 
Torc Fjender, Eck's Stalbrddre; det lader sig ikke sige, hvilket for- 
^ bittret, pharisæisk Had jeg har fornummet hos dem ; de hige og tragte 
ikke efter andet, end ai ophidse Fyrsterne imod os, og bringe den 
fromme Keiser til at paafdre os Krig". (Koethe, S. 235.) Og J Jo- 
nas skriver til Luther: „Jeg har hdrt af en Stormand, som har været 
med i Raadet og Forsamlingen, at Keiseren, saa ofte som Ferdinand 
yttrer noget Haardt og Unaadigt, pleier at irettesætte ham og sige: 
at Maadehold og Godhed sdmmer sig for Konger". (Walcb, XVI. 
S. 1050.; 
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er noget lemfældigere, og gaaer ud derpaa, at vor Con- 
fession skulde oyergives nogle redelige, lærde og upar- 
tiske Mænd til Provelse ^) ; hvorefter Keiseren skulde afsige 
sin Kjendelse. Denne Mening har ogsaa Kong Ferdinand 
tiltraadt. Den tredie bliver, som det synes, antaget: 
at Gjendrivelsen af vor Confession skal blive forelæst os ; 
men saa at Keiseren forb^older sig, at vi skulle over- 
lade Sagen til hans Dom; i modsat Fald skulle vi lade 
Alt hvile, indtil en Synode bliver sammenkaldt. Denne 
sidste Mening er endnu ikke offenligt bekjendt, eftersom 
man ikke har svaret os; men vi haabe, at den vil blive 
bekjendtgjort næste Mandag''. Saaledes skriver Melanch- 
thon til Luther, den 8de Juli*). 

Den her omtalte Besvarelse ogGjendrivelse af 
Confessionen blev overdraget til tyve katholske Theo- 
loger*), af hvilke Joh. Eck, Joh. Faber, Conr. Wim- 
pina, Cochlåus ere de bekjendteste, — ogsaa bekendte 
som Reformationens heftigste Modstandere: „Faber er 
aldeles gal, og Eck ikke meget klogere" — skriver J. 
Jonas til Luther — ; „de drive med al Iver og Alvor paa 
at bruge Magt, uden forst at anstille nogen Undersogelse" *). 
Ogsaa Erasmus blev af Keiseren opfordret til at ind- 
finde sig i Augsburg, men benyttede sin svagelige Hel- 



„Erkebiskoppen af Mainz ^ Biskoppen af Augsburg og Hertugen af 
BruQsvig tage sig af os, omcndskjdndt de ikke stride tappert nok^* 
(Melanchthon til Luther, d. 27 Juni. Koetlie, I. S. 233). ~ Og S p a- 
latin beretter om nogle spanske Herrer, som, adspurgte af Keiseren, 
raadede til : „saafremt de stridige Artikler angik Ceremonier og ydre 
Ting, ikke at staae heftigt imod, men at overdrage Sagen til nogle 
faa fromme Mænd, som stode udenfor begge Parter". (Walch, XVI. 
S. 1046 f.) 

^ Koethe, I. S. 234. 

3) navnefortegnelsen findes hos Walcb, XVI. S. 1854 f. 

*) Walch, XVI. S. 1050. 

2* 
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Inredstilstaiid til at undskylde sin Udeblivelse *). „Nu raad- 
slaae Modstanderne — melder Melanchthon til Luther (den 
27 Juni), hvad de skulle svare; de lobe sammen, arbeide 
med forenede Kræfter, og ophidse Fyrsterne, som alle- 
rede ere tilstrækkeligt indtagne imod os^'^). 

Den begeistrede, i Troen stærke og uforfæidede 
Stepming kimde dog ikke holde sig hos de Evangelis]^e 
paa det hoitspændte Punkt. Efter Handlingens store, 
indholdsrige Time indtraadte de svære Dage med Tviv- 
lens-og Raadvildhedens Anfægtelser. Det var ikke blot 
Trusler og SkrækkebiUeder, der ængstede, men mere 
endnu Betænkelighederne, om man ikke var gaaet videre 
end det behovedes, om ikke et eller andet Skridt kunde 
med frelst Samvittighed gjores tilbage, om ikke Kirkens 
Fred kunde og burde kjobes ved Eftergivenhed i Dette 
eller Hiint Paa Melanchthons Skuldre hvilede Byrden 
af den ansvarsfulde Forhandling, som skulde styre midt- 
veis imellem Gjenstridighed, der kunde blive Yei til Blod 
og Baal, og Forsagtheden, der vilde være Forræderi mod 
den helligste Sag, — og Melanchthon havde en Fdlelse a^ 
at han paa dette Sted ikke var den rette Mand. „Jeg 
saae gjeme, — skriver J. Jonas til Luther, allerede den 
25de Juni, — at I skrev tiere til Philip ; Manden er betar 
get af en selsom Sorgmodighed, synderlig for den fæl- 
leds Sags Skyld; . . han lader sig henrive af sin Bedr5- 
velse"^. Selv tilstaaer han for Camerarius: at „hans Sind 
sorger og græmmer sig ynkeligt" — dog féier han til: 
„ikke for vor Sags Skyld, men formedelst Sorglosheden 



1) A. MQlIer, Leben des E. von Rotterdant, S. 356. Jvf. Melanch- 
thon t Luther, den 27 Junt Koethe, L S. 233. 
^) Koethe, sammest. 
3) Walch, XVL S. 975. 
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hos vore Egne"^), og i gentagne Breve til Luther træn- 
ger han paa at erfare Dennes Mening ndforligt meddeelt 
oni) „hvor meget vi kunne give efter for Modstanderne", 
navnlig angaaende den private Messe og overhovedet 
angaaende Lærdomme og Skikke, som alene have Grund 
i den kirkelige Overlevering*). Luther træder her op i 
sin Storheds hele Glorie, til enhver Tid sig sehr lig i 
Modighed og Troesfasthed, — med trostefuld Opmuntring 
til Melanchtiion: ,jeg hader de svare Sorger, der fortære 
^Si ^S ** ^^ saaledes herske i dit Sind, dertil ligger Ghrun- 
den ikke i Storheden af vor Sag, men i Storheden af 
vor Vantro ; . . . det er din Philosophie, der saaledes pla- 
ger dig, ikke Theologien, — skulle vi falde, saa vil Chri- 
»tus. Verdens Regerer, falde med; men lad saa være; 
Jeg vil heller falde med Christus end staae med Keise- 
ren; — dog vor Sag staaer ikke i din Haand, men i 
Hans, der er stSrre end Den,, som regerer i Verden, og 
ud af hvis Haand Ingen skal rive dig"*). Han holder 
fast derved, at der ikke kan viges tilbage, uden at krænke 
Evangeliet, at Eftergivenhed her ikke kan f8re til Fred, 
fordi Striden ikke angaaer dette eller hiint enkelte Punkt, 
men angaaer selve Troens Grund og dens Frihed, og at 
derforuden unyttige og qvælende Forhandling maa at 
brydes jo for jo heller: „Je'g imdrer mig, hvad du me- 
ner — svarer han Melanchthon, den 29de Juni — med det 
Sporgsmaal, hvad og hvormeget der b5r gives efter for 
de Katholske ; ♦ . . jeg bærer Dag og Nat denne Sag hos 
mig, tænker og grubler og ransager den hele Skrift; og 
Fortrostningen til vor Lære voxer bestandig hos mig, og 



O Koethe, I. S. 231. 

^ de Wette, IV. S. 49. 83. 116. 
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jeg bestyrkes mere og mere deri, at jeg, med Guds 
Bistand, ikke længer vil lade . mig tage noget fra, det 
gaae saa hvordan .det vil"^). Og senere (mider 13de, 
20de og 27de Juli): „Jeg har tilstrækkelig Erfaring for 
mig, at Belial ikke kan forliges med Christus, og at der, 
hvad angaaér Læren, ikke kan haves noget Haab om 
Eendrægtighed. — jeg troer ikke, at der fra Verdens Be- 
gyndelse er bleven h6rt nogen skammeligere og mere 
rasende Paastand end den, at alt deres skal fores tilbage 
og antages, alt vort skal fordommes, og det efkerat de 
selv have tilstaaet om meget, at det er sandt. Lad dem 
forst give os en Kirke og Tjenere i Earken med deres 
lovlige Embede, saa ville de kirkelige Traditioner give 
sig af sig selv, og saa vil ogsaa Mejsen kunne holdes i 
Kirken, uden Fare og Forargelse"*). „Jeg tænker", — - 
skriver han til Jonas, Spalatin, Melanehthon og Agricola 
under 15de Juli — „I have allerede Modstandernes Svar, 
som I skrive at I vente; nemlig: Fædrene, Fædrene, 
Fædrene, Kirken, Ejrken, Earken, Sluk og Vedtægt ville 
I faae at hore, men intet af Skriften;' stdttende sig paa 
disse Voldgiftsmænd og Vidner, vil Keiseren afsige sin Kjen* 
delse mod eder, og Trusel og Pral vil folge, -op i Him* 
len og ned i Helvede ; — . men jeg giver eder i Herrens 
Navn Orlov fra denne Forsamling; kim hjemad, hjemad!"*) 
Det kom ikke anderledes, end Luther havde varslet. 
Det længe bebudede Gjendrivelses-Skrift, om hvil- 
ket Melanehthon forud havde erfaret, at det skulde blive 



i)de Wette, IV. S. 52. 

3) Sammest. S. 88. 103. 114. 

') Sammest. S. 96. Til denne Tid Cden 5te August) hdrer ogsaa det 

skjdnne Brev — en sand prophe^isk-apostolisk Hymne •»- til Kanttier 

Brftck (S. 127 ff.). 
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„et langt Skrift^ fuldt af Bespottelser ogUdskjeldelser"^, 
-men som, efter Keiserens Forlangende, blev „emenderet, 
saa at Uqvemsordene bleve borttagne"*), blev omsider 
forelæst den 3die August^. I Indledningen kedder det: 
„Hs. keis. Majestæt kar ikke alene selv læst, og, saavidi 
fomodent var, flittigt gjennemseet Churfyrstens og Ppr- 
stemes Confession, men ogsaa, paa det H. k. M. kande 
gaae saameget grundigere og fastere frem, overgivet 
samme Confession til nogle lærde, vise, pr5vede og agt- 
bare Mænd af mange Lande at gjennemsees og exami- 
neres, og alvoriigt overdraget og paalagt dem, at de 
skulde anerkjende og bifalde, hvad de maatte finde i 
Confessionen jrttret rettelig og katholsk, men ogsaa at 
optegne Det, hvori den ikke stemmede med den katholske. 
Kirke, Og at de derefter skulde overgive det til H. k. M. med 
deres Besvarelse og Betænkning. Hvilket da er skeet rigtigt 
og ordenligt. Thi de have med al Flid og Troskab gjen- 
nemseet, og skrifldigt opsat, hvad deres Mening er om 
hver enkelt Artikel, og saaledes tilstillet H. k. M. deres 
Svar; hvilket Svar den romersk-keiseiiige Majestæt, Saa- 
ledes som det sommer «ig en kristelig Keiser, har gjen- 
nemlæst paa det allerflittigste, og overgivet de andre Rigets 
Churfyrster og Fyrster at examinere; og ogsaa Disse 
have erkjendt og stadfæstet samme som rigtigt og katholsk 
og aldeles lige stemt med Evangeliet og den hellige 



1) Mel an eb th o n til Luther, 21 Juli (Koethe, I. S. 236). 

^ Samme til Samme, 27 Juli (Koethe, S. 239). 

3) „Confutation oder Widerlegun^ der Artikel in des Churf. zu Sach* 
• sen und seiner Mitverwandten Bekenntniss zu Augsburg Qbergeben^ 
von den papistischen Theologen gestellet*' (Wakh XVL S. 1219 — 
1274). Cochlåus forfattede tillige et „Summarium der kais. Antwort 
tuf der fOnf Farsten und seehs Stfidte Bekenntniss" (sammest. S« 
1274—1279). 
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Skrift. Hvorfor H. k. M., efter at have raadfort sig med 
de fornævnte Churfyrster, Fyrster og Stænder, har befa- 
let at forelæse dette Svar i hans Nærværelse, paa det al 
Uenighed og Misforstaaelse maa kunne blive hævet i vor 
rette heUige Tro og christelige Religion." Slutningen af 
Skriftet lyder saaledes: „Efterdi vi nu fornemme, at 
Churfyrste og Fyrster i nogle Stykker stemme med den 
christelige Kirke, ogsaa nu fordomme mangen Vranglære, 
som forhen er udgangen i Trykken, men at derhos nogle 
af de overgivne Artikler ere ganske stridende mod den 
christelige Earke og ingenlunde kunne tilstedes, saa haaber 
H. k. M., at de i saadanne vildfarende Punkter ville soge 
Forlig. Saadant vil H. k. M. erkjende i Naade, ikke 
forglemme det, og være deres naadige Keiser. Men 
hvis ikke, hvad H. k. M. ikke haaber, da have Churfyr- 
ste og Fyrster at betænke, at H. k. M., som Værge og 
overste Forsvar for den hellige christelige Kirke, agter 
at vise sig heri, som det en christelig Keiser paa hans 
Embeds Vegne egner og anstaaer." I samme Sprog og 
Tone lod Keiseren efter skeet Oplæsning ved sin Kants- 
ler Pfalzgreve Frederik stille „den naadige og ganske 
alvorlige Begjering" til de evangeliske Fyrster og Stæ- 
der: at ,^eftersom dette Skrift var beftmdet christeligt og 
saaledes affattet, at det ikke kunde gjendrives eller af- 
vises, de tilligemed deres Prædikanter vilde tilsammen 
og eendrægtig holde sig til samme" ^). Paa de Evange- 
liskes Vegne fremsatte den churfyrstelige Kantsier Brtick 
den Begjering: at, „da de, saavidt det kunde opfattes af 
den hurtige Oplæsning, havde fornummet, at dq, der 
havde samlet dette Skrift, havde foretaget sig for en Deel 

. ♦ 

J)Walch,XVI. S. 1282. 
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at gjendrive deres Confessional-Artikler ved anfbrte Sprog 
af Skriften og Fædrene, saavelsom ved Lov- og Concilie- 
Bestemmelser; det bemeldte Skrift eller en Afskrift deraf 
maatte komme dem tilhænde, for at de kunde prove det 
med bedste Flid, og overveie, om deres forhen overgivne 
Artikler vare gjendrevne ved de anft>rte Qrunde af Skrif- 
ten, samt hvorledes og paa hvad Maade Fædrenes Ord 
og de paaberaabte Concilier vare stillede derimod'\ De 
beraabte sig herved paa den keiserlige Vlllie, at paa 
Rigsdagen Enhvers Omdomme og Formening skulde h5res, 
og at derom skulde forhandles i Mindelighed og Kjær- 
lighed ; hvilket forudsatte, at „den ene Parts Meninger og 
Qrunde ikke bleve forholdte den anden Part, men bleve 
meddeelte og kundgjorte, paa det at det maatte kunne 
udfindes, hvad der paa begge Sider ikke var rettelig ud- 
lagt"^). Det keiserlige Svar \6å derhen: at Skriftet 
skulde blive meddeelt, „dog saaledes, at H. k. M. ikke 
derved vilde indlade sig i videre skriftlig Forhandling"; 
der tilfoiedes Keiserens Forventning, at „de il^e vilde 
lade enten dette eller noget andet Skrift trykke eller 
konmie ud af deres Hænder"*). Det er vel ,ikke uden 
Grund, naar Melanchthon yttrer: at Vægringen ved at 
udlevere Confutationen er skeet „med velberaad Hu"; 
thi „de Forstandige erkjende vel, at den ikke er affattet 
med Koiagtighed, og at det i h6i Grad vilde skade H. 
k. M.S Anseelse, som var bleven formaaet til at lade den 
foredrage i sit Navn, dersom den kom tilsyne"*). Hos 
de Evangeliske selv frembragte det mislykkede Forsdg 



O Walch, XVI. S. 1282 ff. 

3) Sammest. S. 1284 f. 

8) Melancblhon tU LaUier (Koetbe, 1. S. 256). 
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den tUlidsfuldeste Stemning. ^,Da Confiitationen — skri- 
ver Melanchthon til Luther ^ den 6te August — har 
været affattet heel barnagtigt, saa ere Vore efter Oplæs- 
ningen blevne saare vel tilmode; thi den indtager iblandt 
aUe Fabers barnagtige og usle Skrifter den f5rste Plads" ^). 
Imidlertid paatoge nogle af Rigsdagens vigtigste 
Medlemmer: Erkel)i8koppen af Mainz, Churfyrste 
Joachim afBrandenburg, HertugHenrjk afBruns- 
vig o. FL sig, med keiserlig Tilladelse, at optræde som 
Mæglere. Et Udvalg af 16 Fyrster og Biskopper*) tiltraadte 
Underhandlingsværket med Bon og Formaning til de 
Evangeliske: „at de dog vilde give efter for saamange 
Venners og Slægtningers Begjering om at afstaae fra deres 
falske Mening, og ikke være længere adskilte fra den 
christelige Kirke ; thi, omendskjdndt nogle Misbrug havde 
grebet om sig i Elirken, saa var H. k. M. kommen ^ 
Tydskland med det FOrsæt, at saadanne skulde vorde 
afhjulpne under Pavens JÆedvirken,- og at der skulde stif- 
tes Enighed i Riget"'). Det st5rre Udvalg blev senere 
aflost af et mindre, bestaaende af syv Personer fra hver 
Side; Theologeme vare fra katholsk Side: Eck, Wim- 
pina, Cochlåus, fra protestantii^k : Melanchthon, 
Schnepf, Brentz. De evangeliske Theologer synes i 
betænkelig Grad at have været stemte til at kjObe Fre- 
den ved Eftergivenhed: „Fyrsterne ere skyldige til, om- 
hyggeligt at soge og forsoge alle Midler og Veie, der 
ikke ere imod Guds Ord, til at stifte Fred; — heller 
ikke er det forsvarligt for Gud, om man vilde blive ved i 
ufomoden Spaltning; efterdi Gud ikke har paalagt os noget 



1) Koethe, I. S. 254. 

9) Navoelisten findes bos Walcb, XVI. S. 1630. 

*) Sammest. S. 1632. 
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stærkere^ end at bolde Fred. Ogsaa seer man^ hvad der 
har tildraget sig under denne Spaltning^ hvorledes Pdbelen 
er bleven formastelige hvilke VildfEurelser^ Secter og Bander 
der daglig opstaae^ og det er at befrygte; dersom der, 
hvad Gud ville i Naade afvende^ skulde blive Erig, at 
endnu flere Secter og Vildfarelser ville gribe om sig, 
saa at Kirken vilde blive sonderrevet ved uhelbredelige 
Vildfarelser, og baade geistligt og verdsligt Regimente 
vilde gaae tilgrunde''^). £n R^kke af Erklæringer og 
Moderklæringer, Forslag og Modforslag drog sig sex Uger 
igjennem, — uden at man ved dem kom Maalet nærmere^). 
De af Confessionens Artikler, der fira katholsk Side 
udhævedes som de haardeste at fordrage, vare de om 
HelgendyrkelseU; Communionen under begge Skikkelser, 
Præsternes Ægteskab, Elosterloffceme, Messeofferet, de 
kirkelige Traditioner.®); og som de Punkter, fira hvilke 
de Evangeliske erklærede ^^paa ingen Maade at kunne 
vige, uden at fornægte Gud og hans Evangelium'*, op- 
stilledes: om Tro, gode Gjeminger og christelig Frihed, 
om Nadverens Nydelse imder begge Skikkelser, om For- 
kastelsen af Messen som Offer^ om Ægteskabets Frihed 
for Alle. IndrOmmelseme fra evangelisk Side gjaldt de 
kirkelige Cerenjonier, den biskoppelige Jurisdiction, for- 
budte Spiser ; Faste o. a. d.*). Af den piinlige Tilstand 
under disse Forhandlinger giver Melanehthons og Luthers 
Brewexling det klareste Billede. ^^Modstanderne frem- 
fare Argumenterne", skriver Melanchthon til Luther (den 



O Walch, XVI. S. 1261 f. 

^) Actstykkerne ere samlede hos Walch, XVI. S. 1630—1842. 
«) Walch, XVI. S. 1661. 

4) Sammesk. S. 1663, 1691. Ogtaa af Luther er en Betænkningf med- 
deelt, S. 1700 IL 
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25de August), ,,som ikke vedkomme Læren og den sonde. 
Gudfrygtighed, men alene ere tjenlige til at forbittre An^ 
dre imod os; og vor Eftergivenhed i saadanne Stykker 
gjor de hovmodige Daarer kun trodsigere; det er ikke 
til at beskrive, hvor de trimnphere. Dersom jeg bivaa- 
nede disse Forhandlinger for min egen Person, ikke i 
Fyrstens Navn, vilde jeg paa ingen Maade finde mig i 
denne Trods; nu maa jeg taale den formedelst den fælleds 
Fare for Fyrster og Undersaatter. — Vi arbeide allerede i 
mange Dage paa en Forening, og udrette dog intet . . . , 
og imidlertid kaste de om sig med forfiærdelige Trusler; 
og endskjondt jeg ikke skj5tter den Fare, hvori jeg 
svæver, saa er dog vore Fyrsters store Svaghed mig 
mangengang betænkelig"*). Han klager tillige (den 28de 
August og 1ste Septbr.) over, at det, han fremfor noget 
maa hore ilde for af sine Troesfeéller, er hans Indvilli- 
gelse i at give Biskopperne deres Jurisdiction tilbage: 
„om Læren bekymre 'de sig ikke meget; det er dent 
alene om Regering og Frihed at gjore; — paa saadan 
Maade stride Vore kim for deres Herredomme, ikke for 
Evangeliet"*). Luther taler ironiserende om „det Under- 
værk, at ville stifte Forlig imellem Paven og Luther; men 
Paven vil ikke, og Luther frabeder sig det; seer til, at 
I ikke spilde Flid og Moiel"®) Angaaende Indrdmmelsen 
af den biskoppelige Jurisdiction og de fælleds Ceremo- 
nier yttrer han sig med stor Bekymring og Tvivl: „seer 
eder vel for, og giver ikke mere efter, end I alt have 
gjort, at vi ikke paa ny skulle blive nodsagede til en 



1) Koethe, I. S. 261. 

^) Sammest S. 262 f. ' 

S) Til Spalatin, den 26de Adgust (de Wette, IV. S. 144). 
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vanskefigere og farligere Krig for at forsvare Erange- 
liet"^). „Jeg er nær ved at briste af Harme og Forbit- 
treise", skriver han henved en Maaned senere*); „jeg 
beder dig, bryder af med Forhandlingen, hdrer op og 
vender hjem. De have Bekjendelsen, de have Evange- 
liet ; lad dem tilstede det, om de ville; og viQe de ikke, 
«aa lad dem fare deres egen Vei; kommer der Krig deraf, 
saa lad den komme; vi have bedet og forhandlet længe 
nok." Og i -sin troesfulde Stemning tiltaler han Melaneh- 
thon^): „nu er Tiden der for Herren til at handle, og 
han vil handle ; . . men I Retfærdige, glæder eder i Her- 
ren og jubler! længe nok have I været betrængte, i Ver- 
den; reiser eders Hoveder, eders Forldsning stunder til. 
Jeg skal kanonisere eder, som Christi sande Lemmer, 
og hvad mere soge I af Ære?" o. s. v. 

Omsider, den 22de September, blev den forste 
keiserlige Rigsdags-Afsked udfærdiget. Deri blev til- 
«taaet de Evangeliske en Frist indtil den næstkommende 
15de April, for at overveie og bestemme, om de an- 
gaaende de stridige Artikler vilde forlige sig med de 
katholske Fyrster og Stænder eller ikke, dog at i denne 
Mellemtid, „iatet Nyt angaaende Troens Anliggender" 
maatte trykkes og sælges i deres Lande og Stæder, at 
der ikke, „som hidtil er skeet, maatte arbeides paa at 
drage og node fremmede Undersaatter ind i deres Sect", 
og at „de, som endnu vilde holde fast ved deii gamle 
christeUge Tro og Væsen, ikke turde féres vild eller for- 
ulempes i deres Kirker, Gudstjeneste og Ceremonier". 
EndeUg tilsiges, at Keiseren og de forsamlede Fyrster 

1) Til Melanchtbon, 8. D. (de WeUe, IV. S. 146). 

^) Til Justus Jonas, den 20de Sept (sammest. S. 171). 

^) Den 15de Septbn (sanftnest. 164 1) 
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Og Stænder vilde formaae Paven til at udskrive et alminr 
deligt christeligt Concilium inden sex Maaneder^ hvilket 
da skulde holdes senest et Aar efter Udskrivningen^). 
Besvarelsen fra evangelisk Side, som blev fremlagt ved 
Kantsier Briick, indeholdt -^ næst en Henviisning til 
deres Troesbekj endelse som „grundet i Guds hellige Ord 
og uigjendreven" — de els en Indsigelse mod Anvendel- 
sen af Sect-Navnet, og imod Beskyldningen, at de skulde 
have nSdet Nogen over i deres Troes-Samftmd, de els, 
med Hensyn til Forbudet imod religiose Skrifter, en Paa- 
beraabelse af deres paa Bigsdagen i Speier 1529 ned- 
lagte Protestation; de udbade sig dernæst Tilladelse til 
at overrække det affattede Forsvarsskrift, hvori „de 
havde forsogt at besvare det katholske Gjendrivelses- 
skrift, forsaavidt som de havde kunnet opfatte samme s£ 
den hurtige Oplæsning"*) „Keiseren vægrede sig imid^ 
lertid ved at modtage den overrakte Apologie"*); og i et 



1) Wa1ch,,XVI. S. 1849ff. 

*} jSammest. S. 1852 f. I Fortalen til Apologien hedder del herom: 
„omendskjdndt man havde nægtet os Afsknft og Copie, uagtet al 6e- 
gjering, Bdn og indstændigt Andragende, saa havde Vore dog, under 
Oplæsning af Confutationen, i Hast og ligesom i Flugten opfanget og' 
optegnet Summen af Argumenterne, hvorpaa vi da maatte stdtte 

. Apologien." 

^ Fort. til Apologien (Walch, XVI. S. 1337). — Det saaledes tilba- 
geviste, oprindelige Udkast til Apologien (Walch, S. 1291—1335) blev 
derefter fuldkomment omarbeidet af Melanchthon, og udkom f6rst 
1531 i meget udvidet Skikkelse, og blev J. Jonas oversat fra Latin 
paa Tydsk (Walch, S. 1335^1631). Af dens Fortale udhæve vi 
fOlgende Tttringer: „Ogsaa dennegang har jeg endnu skrevet saa 
lempeligt som muligt; men, om der forefindes noget herligt i denne 
Bog, da vil jeg ikke have Saadant sagt imod Keiserens Majestæt eller 
Fyrsterne, som jeg gjerne giver den Ære, der [tilkommer dem, men 
imod Munkene og Theologerne. Thi f5rst nylig har jeg faaet Con- 
futationen ret at læse, og jeg seer, at deri er fOrt saa farlig, saa gif- 
tig og avindfuld Tale, at fromme Folk paa et og andet Sted ville knnne 
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Foredrag den niwte Dag ndtalte Churfyrste Joachim af 
Brandenburg i Keiserens Nam^ at Samme ^^ikke noksom 
kande imdre sig oyer, at de saa ligefrem knnde paastaae, 
at deres Lære og overgivne igekj endelse var grundet i 
den hellige Skrift og Evangeliet, da H. k. M. havde af- 
viist den ved klar og hellig Skrift, efter omhyggelig 
Raadslagning med mange Skriftlærde, ligesom denne Lære 
ogsaa var for mange Aar siden bleven erkjendt i mange 
christelige Concilier at være uchristelig og kjettersk ; hvis- 
aarsag mim vel maatte undre sig, at denne Part vilde 
paabyrde Hs. k. M* og de andre Churfyrster, Fyrster og 
Stænder, som om de havde en vrang og ikke den rette 
Tro"*). Churfyrsten af Sachsen forlod nuAugsburg den 
^de Septbr. under Lykonskning af Luther, „at være ved 
Guds Naade sluppet ud af Helvedet i Augsburg")*). Dog 
hengik endnu en lang Række af Uger under gjensidige 
Trusler og Indsigelser, under ufrugtbare Forslag og Mod- 
forestillinger^), indtil den lange Aet sluttedes ved OfFen- 
liggjorelsen af Keiserens endelige, meget udfbrlige Rigs- 
dags-Afsked, den 19de November*). 



blive sknifede derved. Jeg bar allifi^evel ikke draget alle Modstan- 
dernes trættekjære og ondskabsfulde Rænker frem ; men jeg har taget 
deres bedste og vigtigste Grunde, at der kan være og evindelig blive 
et klart Vidnesbyrd for H6ie og Lave, for de Nulevende og for vore 
Efterkommere, for den hele Verden og alle Nationer, at vi have lært 
reent, guddommeligt, rettelig om Christi Evangelium/' 

1) Walch, XVI. S. 1866. 

»3 Den 3die October (de Wette, IV. S. 179). 

9) Samtlige Actstykker findes hos Fdrstemann, II. S. 601—846. 

«) Walch, XVI. S. 1924-1950. 



IIL BekjcndcktQs videre^ kirkelige og Ittteraire 
llistarie. 



Fortfiat Bearbeidelsc af Melanchthon, 

Strax efter Oplæsningea af ConfessioDeii, var det i 
Eeiaerens Navn igjennem Kantslereu Pfalzgrcve Frede- 
rik bleven paalagt de evangeliske Fyrster og Stænder, 
ikke at lade Confessionen udkomme i Tiykken uden hans 
Vidende og Samtykke^ og Disse havde forpligtet aig til at 
efterkomme Keiserens Paalæg. Men Meddelelse afBekjen- 
delscn i Haandskrift var uformeent; og det maatte ligge i de 
Evangeliskes Interesse at freomie deuj aaameget mere som 
adskilhge Stæder yttrede Tilboielighed til at tiltræde Under- 
skriften. Folgen heraf kunde ikke udeblive ; endnu medens 
Rigsdagen var aamlet, forelaae Skriftet i tydsk Text trykt i 
Augahurg^), og der haves fra Aaret 1530j foruden en latinsk 
Udgave j ikke mindre end sex Udgaver paa Tydsk, som 
Ted den ringe Omhu og NGiagtighed, hvormed de cre 
behandlede, robe den apokryphiske Herkomst^)* Mund- 
arten i disse Udgaver er ikke den samme 5 men, efter 
Overeensstemmelsen i indlobne Feil og Skjodeslosheder 
at slutte^ synes de alle at stamme &a eet og samme 
Haandskrift^)* 

^) ^Denne 6 ekj endelse er ble von ofTenli^^ort tuv to Ma an eder siden 
af en eJler jindeii ]»cnjj<5undsk Boptrykkf^Pj Fyrsterne, som have Trcm- 
h^i den for Kei^ercn. aldeles u^fvUiondeJ^ M eln n ch Lho n, i Foit. 
Itl åtn tnt. llovedudgavB, som tiTfiticr^ Jii^faoni for at lede iVlistanken 
anpnacnde Udg:ive!sen aadclslodshen; „den er saaledes trykt, »t det 
paa mange Steder er kb ri, at den er forsætligt bleven forvaniikct'*, 

^) Titlen er 1 deni alle den sniiiTne: ^Anzeigung- nnd Cfksntnua dea 
Glaubens unud åer Lere, so die adpellirenden Stande kay. !htajeslel 
aulT yctzlgen Tnj^ zn Auigj:pm|r oberAntwtlrt liabend/' 

^> S. VVeber^A krU. Geflcb. der A\Agsh. Coaf. L B. 355—403* 



-^r- 
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Den forvanskede Skikkelse^ i hvilken det evangeliske- 
Bekjendelsesskrift var kommet for Lyset; maatte frem- 
skynde den aathentiske Udgave« „Da Fyrsterne ikke ere 
i Stand tit^ selv om de onskede det^ at bringe hiin Udgave 
ud af Folks Hænder, og det er at befrygte, atFeilene ville 
fremkalde nye Bagvaskelser, er det blevet n5d vendigt at ud- 
give den paa ny gjennemseet og forbedret, efterdi det 
ikke alene er afVigtighed for Fyrsternes Rygte, menogsaa 
Beligionens Sag fordrer, at der s5rges for, at ikke deslige 
feilftdde Skrifter blive udspredte i Folket under deres Navn". 
Med disse Ord indleder Melanchthon sin fiJrste Hovedud- 
gave. Denne udkom i Wittenberg 1530, i Qvart med latinsk 
og tydsk Text^), — den fdrste med Overskrift: "Con- 
fessio odder Bekantnus des Glaubens etlicher Filrsten 
und Stedte, tiberantwort kaiserlicher Maiestat zu Augs- 
burg." Apologien er tiHbiet*), men betegnet ved Slut- 
ningen med Aaret 1531, saa at Udgivelsen har strakt sig 
fra det ene Aar ind i det andet. ' 

Neppe var den sidste Haand lagt paa denne forste 
Udgave, f5rend Melanchthon — med en Ufortrodenhed, 
hvori from Nidkjærhed havde ligesaa megenDeel som kritisk 
Drift — var betænkt paa yderligere FuldkommengjSrelse 
af Skriftet, der nu forelaae Verden som Betegnelse af 
den kirkelige Stilling, de Evangeliske havde Fordring 
paa at indtage. Allerede fra Sommeren 1531 vise hans 
Breve til Luther, Camerarius, Brenz, Myconius o. A. ham 
sysselsat med dette Arbeide, for at det evangeliske Lære- 
begreb, navnlig i Hovedartiklen om Retfærdiggj5relsen, 



1) „emittimas probe et diligenter descriptain confeøsionem^ ex exem- 

plari bonæ fidei/' præf. 
^ „Vi frydede nemlig for at den skulde blive udgivet andetsteds paa 

paa ligesaa uheldig Maade som Confessionen." Fort. 

3 
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kunde træde frem i storst miilig Reenhed^ Klarhed og 
Bestemthed*)* I denne Form udkom den latinske Text 
af Confessionen, tilligemed Apologien, i Octav allerede i 
Aaret 1531^ den tydskc forst i 1533. Det er ismr den 
sidste^ deelvua Omarbeidelse og yidcrc Udvikling er ble* 
ven til Deel; flere Artikler, navnUg den 4dej 5te, 6to, 
12tej 13dej 15de , 20de , have modtaget meget betydelig 
Udvidelse^)* 

Melanehthons Hu stod nu til at give den latinske 
Udgave den samme Udférelae og Fuldendelse som den 
tyd ske; „den latinske A pol o gie vil jeg omarbeide heel 
(totam retexam)"y skriver han til Ant, Corvinus, d. 25de 
Juni 1583. Det er denne Udgave j der har faaet en kirke- 
historisk Navnkundighed^ om hvilken Forfatteren ingen 
Anelse havde. Den udkom forst 1540. Forandringerne 
bestode de els i nænne ro Udvikling og Bestemnielae af en* 
deel af de dogmatiske Årtiklerj navnlig den 2den, 4de 



*) 1 de nedenfor anf^grte Breve tjl B rena (7 Juni 1531) nævnes alene 
„Apologien"; o^ denne har o^^an mod Laget ulige fli'je o^ b(^ tydelige 
Fornndringer end Coiifessrtirien; men da disj^e ogaati have udslrakl 
Big til ConfeasionerT, maa denne anta^es^ efter den kirkelige Sprog- 
trug: Csee OTenfor S, 9 f.) nt være Indbefflttel i Benævnelsen „Apoto- 
gicn". ^Nq bliver Apologien omirykt, og jejr bestræber mig for at 
gjflve Et og Andet klarere i Læren om Retfa?rdiggjoretsen". — Til 
My con rus (14 Junr); „min Apologia bliver nn onitrykt, og jeg ne- 
ger at attlle Læren oiri Belføfdiggj oreben i endnu klarere Lys; Et ofl- 
Andc* i lieviisffireUen tilfredsstiller mig ikkc^^; — lil Cam e rariii s 
(1 Juni 1533) r „den tydsUe Apologie om Betfærdrgaj5reLsen bar jeg 
bcsflrget med stdrre NCiiagtigbed ; jeg Onskerj nt dn vil kasle et Blik 
derpaa". B re t9 rhn eid er, eorpu^ reform. U. p> 504^ 6. 624. 

^ Om denne Udgave (den t^dske) yttrer Brcnz ^ig i et Brev lil Vttua^ 
jjeg pieier at sammenliirne denne senere Udgave nf Apoloj^jén med 
den tidligere, for at see bvnd der er forandret, og jeg Under, at Me- 
get ev forandret i , ., . derfor^ idet jeg sammenligner og underaOger 
Grundene til Forandringen, er det med overordenltg Frugt at jeg for- 
lader denne Lmsmng" S« Weber, IL S. 63, 
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6te, 6te^ lOde^ 12te^ 18de^ 20de9 21de^ deels i Anordningen 
al Artiklerne om de kirkelige Misbrag. To Aar senere, 
1542, foretog Melanchthon atter i denne Udgave forskjel- 
lige Forandringer og Tilsætninger, isærdeleshed i den 
21de Artikel (om Helgeners Paakaldelse) og i Artiklen 
om den biøkoppelige Magt, som for en Deel ere guiske 
omarbeidede. Navnlig var det, som naturligt, Apologien, 
der ydede Melanchthon Hjælp ved det fortsatte Revisions- 
Arbeide; der findes i flere Artikler ' Forklaringer og 
yderligere Udviklinger, som ere ligefrem overforte fra 
Apologien, 

Unægteligt er det et Tilfælde af ganske egen Natur, 
vi her hove for os. Vi see Melanchthon fterdes med Be- 
Igendelsesskriftet, aldeles som om det havde Charakteren 
af et simpelt Privatskrift, uafladelig betænkt paa Omar- 
beidelse, nærmere Udvikling og Udf5relse. Og dog synes 
det uforklarligt, at han har kunnet tillukke Oinene for 
den mislige Stilling, hvori han ved denne egenmægtige 
Fremgangsmaade traadte til dem, der havde underskrevet 
Bekjendelsen, i hvis Navn den var indgivet og udgivet, at 
han har kunnet oversee det væsenlig focskjellige For- 
hold, hvori Forfatteren staaer til sit Skrift, og det, hvori 
Affatteren befinder sig til et officielt Actsiykke, der er 
udgaaet fi^ hans Pen. Heller ikke har dette Overgreb 
fra Melanchthons Side i sin Tid undgaaet Opmærksom- 
hed og Paatale. lAaret 1537 har en mærkelig Forhand- 
ling fundet Sted: idet det af Churfyrste Johan Frederik 
blev paalagt Luther og Bugenhagen at yttre sig om denne 
Sag, at ,yMag. Philip skal h^e tiltaget sig, at forandre 
Churfjrrstens og de andre Fyrsters og Stænders Confes- 
sion i nogle Punkter og lade den trykke anderledes, 
uden Churfyrstens og dø Andres Vidende og Indvilligelse, 

3» 
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hvilket han billigviis burde have afholdt sig fra, efterdi 
Confessionen fornemmelig er Churfyrstens og de andre 
Stænders, — og saasom det paa Grund deraf er blevet paa- 
sagt Churfyrsten og de andre Stænder, at de ikke skulle 
være sikkre angaaende deres Lære, men være ubestandige^ 
hvoraf ogsaa Folket tager Forargelse" ^). Ligesom det imid- 
lertid tillige var gjort Luther og Bugenhagen til Pligt, at 
„holde Sagen hemmelig hos dem selv og for Tiden ikke 
meddele derom til Nogen", saaledes vides intet om Sa- 
gens Udfald; det sjoies, at det ikke er kommet videre 
end til en mundtlig Udtalelse imellem Theologeme og 
Churfyrsten. Men hvad der er historisk er dette, at de i 
dogmatisk Henseende betydeligste Forandringer, i den 
latinske Udgave af 1540, falde efter denne Tid, — et 
talende Beviis for, at Sporgsmaalet om Melanchthons Be- 
rettigelse, som var bleven sat i Bevægelse, ikke har havt 
nogen Foranstaltning til Folge, hvorved der lagdes ham 
Hindring i Veien for at vedblive som han havde begyndt. 
Saalidet var man dengang paa det Rene angaaende den 
forskjellige Charakteer af det oflFenlige og det private Skrift^ 
— hvortil ogsaa Luthers Fremgangsmaade med Hensyn 
til de Schmalkaldiske Artikler kan give et oplysende 
Bilag*). Men, selv naar vi blive staaende ved Confes- 



1) Seckendorf, hist. Lutheranismi p« 165. Cyprian, Gesch. der A, 
C. S. 160 f. Weber's krit. Gesch. der A. C. IL S. 354 ff. 

^) I Fortalen til den fArste Udgave A. 1538 erklærer Luther selv om 
disse Artikler: „de ere antagne og eendrægtigen bekjendteaf Vore, og 
det er besluttet, at man skal overlevere dem offenIigt(ved den forven- 
tede Kirkeforsamling), og fremlægge dem som vor Troesbekjendelse"* 
.Skriftet, hvorom dette gjælder, haves skrevet af Spalatin^s Haand, 
og forsynet med Underskrifter; og fra denne authentiske og vedtagne 
Original afviger den af Luther Aaret efter foranstaltede Udgave paa 
'mere end 60 Steder. nth\y da Luther vedblev at betragte Arbeidet, 
ogsaa efter^Spalatin^s offenlige Udfærdigelse, som sit, forfarede han 
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tdonens oprindelige Fomi; behdves der kun et sammen- 
lignende Blik paa de tvende samtidige Texter^ den 
latinske og den tydske j for at overtyde os om^ hvor ringe 
Vægt Reformatorerne have lagt paa Overeensstemmelse 
i Ord og Udtryk. Det er mærkeligt, selv i de dogma- 
tiske Artikler, med hvilken Sorgloshed lAan har vexlet 
med Formler og Vendinger. 

Men ikke dette alene. Saa langt var man fra at 
gj6re sig Betænkelighed ved.de fra Tid til Tid i Con- 
fessionen foretagne Forandringer, at der ved Indfarelsen 
af samme tU kirkelig Brug ikke gjordes Forskjel imellem 
den oprindelige Udgave og de senere forandrede, selv 
efterat man var bleven opmærksom paa Beskaffenheden > 
af de foretagne Forandringer. Ved Religions-Samta- 
len i Worms 1540 var det netop den latinske* og tyd- 
ske Udgave af Confessionen af samme Aar, der blev 
fremlagt af de chursachsiske Gesandter og Theologer, og 
overleveret til den keiserlige Præsident^); hvad ogsaa 
blev gjentaget ved den ånden wormsiske Religions- 
Samtale 1557. Ligeledes var det den forandrede tyd- 
ske Udgave af 1533, der i Aaret 1556 blev autoriseret i 
de chursachsiske Lande under Churfyrste August, og ind- 



frit dermed og forandrede hyad der forekom at trænge til Foran- 
dring." (Marheineke: Artiqc. qui dicuntur Schmalcaldici, 1817. p. 
22). Som ganske ecnsartcde kunne disse Exempler dog ikke sam- 
menstilles. De Schmalkaldiske Artikler forelaae ikke, saaledes som 
Confessionen, allerede trykte; og da Luther skred til OfTenliggjOrcI- 
sen, vare de kirkelige Forhold ikke længere de samme; Haabet om 
en almindelig Kirkcforsamling, hvor disse Artikler vare bestemte til 
fremlægges, forsvandt mere og mere, hvad ikke kunde blive uden 
Indflydelse paa deres officielle Charakteer. Luther omtaler dem i For-, 
talen ganske ubestemt som „eine Zeugniss und Bekenntnis»*\ 
*3 Weber, IL S. 312 f. 320 f. 
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V 

fort i Kirker og Skoler^). Endelig er Confessionen efter 
disse seuere Udgaver bleven optaget i flere af de, under 
Benævnelsen corpius doetrinæ foranstaltede, Samlinger af 
dogmatiske Kirkeskrifter ^). De pavelige Theologer havde 
imidlertid ikke undladt at fore sig disse Uovereenssteni- 
melser imellem den oprindelige Confession og de- senere 
Bearbeidelser til Nytte; allerede ved Religions-Samtalen 
i Worms 1540, og stærkere endnu i 1557, var der af 
Eck og hans Medforordnede reist Tvivl om, hvorvidt de, 
i Henhold til det keiserlige Decret, kunde fore Forhand- 
lingen med de. tilstedeværende Protestanter som „re et 
n(Hmne confessionistæ'', eftersom Læren navnlig om Sa- 
cramentet fandtes i de forskjellige Exemplarer af Con- 
fessionen saaledes forandret, at den „syntes snarere at 
folge den zwingliske end den lutherske Mening"*). Men 
saameget mærkeligere er det, her at finde Theologer, d«r 
senere have faaet Navn som strenge lutherske Confessio- 
nister, tildeels Medforfattere af Concordieformelen, op- 
træde som Forsvarere far Melanchthbns Handlemaade, 
med den bestemte EiMæring, at de foretagne Forandrin- 
ger ikke angaae noget i selve Læren, men at derved 
alene er opnaaet en fuldstændigere, kliurere og bestem- 
tere Fremstilling af Lærens Indhold*). Selv Luther synes 



^) Sammest. S. 330 ff. 

«) Sammest. S. 341. 

») Walch, XVII. S. C25 f. Weber, II. S. 307 f. 

^) Selncccer, hist. Erzåhl. von Luther: „De raabepaa/at det ikke til- 
kommer nogen Privatpersor^ i ringeste Maade at Torandre det Skrift, 
som samtlige Churfyrster og Fyrster have i deres Navn eendrfegtigen 
overrakt Keiseren. Men vi vide, at der heller ikke er forandret noget 
i ringeste Maade, som angaaer Sagen selv og Artiklernes og Troens 
Mening; hvorimod vi ikke kunne nægte, at Etog Andet er blevet tyde- 
ligere forklaret og i mange Stykker vidtldftigere udfdrt, ikke efter 
Nogens Godtbefindende og Yilkaarligked, men i samtlige Læreres 
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! 

i denne Henseende ikke at have gjort nogen Undtagelse. 

i Der forekommer ikke alene i hans Skrifter og Breve 

intet Spor til Misbilligelse med den omarbeidende Be- 
handling, soin Confessionen blev underkastet — en Taos- 
hed, som, angaaende et saa vigtigt Anliggende, allerede 
har megen Vægt — j men det berettes ogsaa af Samtidige, 

i der maae ansees som velmiderrettede og paalidelige 

Mænd, at Melanchthon ikke har foretaget de' omhandlede ' 
Forandringer uden med Luthers Vidende og Samtykke; \ 
og det Modsatte lader sig neppe heller tænke, saaledes 
som Forholdene vare^)* Endnu paa den Naumburgske 



Navn." Chytrius, Hiøt. der A. C. S. 47: „Med det férste Exem- 
plar af Confessionen stemme de følgende Udgaver næsten ganske 
overeens— endskjdndt de gjentage nogle Artikler noget udførligere og 
tydeligere — hvad angaaer Lvren og Tingene i sig selv/^ Ch em ni ti, 
de controv. circa quosdam C. A. articulos p. 7: „Da Udgaven af 1540 
er i Alles Hænder, hvorimod den første Udgave er nbekjendt for de 
Allerfleste, og da den ikke indeholder noget Falskt, men alene no^e 
fornødne Forklaringer, saa veed jeg ikke, hvorledes man overhovedel 
eller uden Videre kan forkaste og fordømme den, uden at kaste For- 
virring ind i MejDighederne." P i s t o r i u s, Schr. an den Landgr. Philip 
(1561): „sandt er det, at de Udgaver, som nu ere blevne trykte for 
tredieGang, ere meget vidtløftigere o^ bedre befæstede med Sprog af 
Skriften og Fædrene, og see en heel Deel anderledes ud ; men efter 
Indhold ere de aldeles ikke imod »den overleverede Confession, men 
de fremsætte og indeholde det Selvsamme." S. Weber, II. S. 301 f. 
^) Chemnitz (p. anf. St.): „Den(Conf.) er bleven udgivet i Wittenberg 
i en noget fuldstændigere Udvikling; og i det samme Aar er den bleven 
fremlagt i Worms som den Augsburgske Confession. Ligeledes er den 
ved Samtalen i Regensburg (1541) bleven stillet imod vore Modstan- 
dere, som vore Menigheders Bekjendelse; og dette skete efter 
Ljuthers Raad,* med hans Minde og Samtykke (de consilio 
Lutheri, approbatione et consen8u)^^ Peucer (i Fort. til Melanch« 
thons Værker, 1562): „Den senere Udgave (editio emendatior) er 
skreven af Philip, sa« at Luther har opfordret dertil, gjen- 
nemseetogbilligetden (mandante, recognoscente et approbante 
^ Luthero)". Ganske anderledes lyder vistnok den senere Beretning om 
LuthersStilling til Sagen hos Mel anchthons Modstandere, efterat Striden 
rar udbrudt. F 1 a c i u s anfører ^ dog kan efter Andres Fortælling — , 
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Fjrrstedag (1560), hvor de evangeliske Fyrster bejsluttede 
sig til fornyet Underskrift af Confessionen, for saaledes 
ved Gjeming at imodegaae Elatholikemes Beskyldning 
for Uenighed imellem Protestanterne indbyrdes, og efter 
længere Forhandling (Mn, hvilken Udgave der nskulde 
lægges til Grund, vendte tilbage til den forste Udgave 
af 1531, tilfoiede de folgende Erklæring: „Men det er 
aldeles ikke vor Tanke og Mening, at vi dermed skulde 
i ringeste Maade ville aft^ige eller Jade os fore bort fra 
den i A. 1540 overgivne og vedkjendte Confession; thi, 
eftersom denne er i nogle Artikler, paa Grund af oftere 
gjentagne Samtaler og Disputationer med Modstanderne, 
bleven affattet udforligere, for at den guddommelige Sand- 
hed kunde komme saameget mere for Dagen . . , saa 
kunne vi ligesaa lidt af^dge fra denne som fra den f5rste 
Confession, og vi finde os saameget , mere tilskyndede 
hertil, fordi denne i A. 1540 og 1542 udgivne Confes- 
sion nu for det Meste er i Brug i vore Earker og Skokr" ^). 



at Luther „skal have misbilliget IMelanchthons Færd, men ikke have 
kunnet hindre det, da Udgaven allerede var færdig"; ii% paa den Al- 
tenburgskeRe]igionssamtalel568 gjentage de Wittenbergske Theologer 
det Samme i fuldstændigere Skikkelse: at Luther skulde have tiltalt 
Melanchthoi^ med disse Ord: „kj ære Philip ! denne Bog er ikke eders, 
men den hele bekjendende Kirkes Bog, og det tilkommer ikke eder, at 
forandre en saadan Bog saa ofte og paa saa mange Maader" (see 
Weber, S. 360-64). Det kan dog, ved kritisk Betragtning af For- 
holdene og af Vidnernes Personlighed, neppe være tvivlsomt^ paa 
hvilken Side den historiske Sandhed er at %b%ti. Det er kun altfor 
forklarligt^ at de her nævnte Mænd senere hep, efter at^ære blevne 
f6i te ind i de kirkelige Partikampes MalstrAm, have af Pietetshensyn 
mod Luther sdgt at svække deres eget tidligere Vidnesbyrd om Luthers 
Billigelse af Forandringer, der nu betragtedes som Affald fra den 
rene Lutherdom. 
1) S. Weber, IL S. 346 f. Det var derfor ikke uden F6ie^ at det blev 
, udhævet som en Inconseqvent^) der overfor Katholikerae ikke var 
uden Betænkelighed^ da man senere lagde an paa al stille dea tid- 
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Det bliver af det her Anférte diensynKgt, at Me- 
knchthons Fremgangsmaade med Hensyn til den kirke- 
lige Bekjendelse stiller sig en heel Deel anderledes^ i et 
Jangt mere undskyldende Lys, naar der, som Ret og bil- 
ligt er, sees hen til den dengang' almindelige Opfatning 
af Forholdet, saaledes som denne udtaler sig igjennem de 
meest Btemmeberettigede Organer. Og ikke mindre indly- 
sende er det, at det er lidet ndiagtigt, naar det ved kir- 
keligSprogbrug er bleven vedtaget at benævne Udgaven af 
1540 simpelthen som „eonfessio variata", somomCon- 
fessionen i de foradgaaede Udgaver skulde være beholdt 
i den oprindeUge Form som „invariata"; omendskjondt 
vistnok de her foretagne Forandringer maae erkjendes at 
tave været af stSrre Betydenhed end de tidligere. Men den 
evangeliske Kirke var paa den anden Side i sin gode Ret, 
naar den vendte tilbage til Bekjendelsen i den Form, hvori 
den fSrst var bleven antaget og overleveret i Augsburg 
som Vidnesbyrd om Kirkens Tro og Lære^). Der maa 
Wi erkjendes et Fremskridt i Erkjendelsen af den rette 
Orændse imellem det kirkelige Samfund som saadant og 
de enkelte Læreres Stilling i og til samme, hvor lidet 
Uian end kan sympathisere med den confessionelle Zelot- 
iver, som var Drivefjederen, eller med den Fanatisme, 



ligere og den senere Udgave afConfessionen i ret skarp Modsætning til 
hinanden. Saaledes f. Ex. i „hessisches Bedenken" (i Anledning af 
Concordieformelen): „det forekommer os betænkeligt, at der siges „den 
uforandrede Confession^^ da dog Churfyrster og Fyrster ikke alene 
i Naumburg ingenlunde have forkastet de i A. 1540 og 1542 noget 
udfdrligere gjentagne og i Wittenberg i Trykken udgivne Confessio- 
ner, men ogsaa i Samtalen i Worms have forsvaret den imod Dr. 
£ck, og dengang have approberet den som den, der viven te Luthero 
er bleven et authenticum scripturæ." (Weber, II. S. 310 t) 
^} Jfv. Rudelbach, Einl. die Augsb. C. S. 96—111. 
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der kastede sig over Melanchthon og hans senere Arbeide 
.med Forkjettrelsens og Forddmmelsens giftigste Vaaben. 
Saameget mere berettiget var tillige denne Tilbagevenden 
til den oprindelige, kortere og simplere Form, som det ikke 
lader sig nægte, at det kirkelige Bekjendelsesskrift har ved 
den vedvarende Bearbeidelse for endeel tabt den Alminde- 
ligheds-Charakteer, der udgj^r en af de konfessionelle 
Hovedegenskaber; den melanehthonske Subjectivitet trap- 
der i mange af de gjorte Tilfoininger og yderligere Ud- 
viklinger mere end tilborligt frem^). 

Som bekjendt er det navnlig og egenlig den i den 
10de Artikel om Nadverens Sacrament foretagne Foran* 
dring — deels Ombytningen af Ordene „vere adsint et 
distribuantur'' med Ordene „vere exhibeantur", deels 
Udeladelsen af den antithetiske Formel ,,et improbant 
secus docentes" — , til hvilken der sigtes ved Benæv- 
nelsen „confessio variata." Det Formildende og Udjev- 
nende i den her optagne Udviklingsform er betegnende 
for Melanchthons hele theologiske og kirkelige Charak- 
teer og for den Stilling, han indtog imellem Luther og 
Calvin. Hvor omhyggeligt han end imdgik ethver Sam- 
menstod med Luther, og med hvor stor Varsomhed han 
end, ogsaa efter Luthers Dod, stillede sine dogmatiske 
Udtalelser med Hensyn til det sacramentale Stridspunkt*), 
saa fordulgte hån dog ikke, hvor lidet det var ham mu- 
ligt at lillægge den omstridte Forskjellighed en Betyd- 
ning, hvorved et Schisma og et Fjendtlighedsforhold 
skulde være retfærdiggjort, hvilket Luther var enig med 



i> Jyf. F. Nielsen: Om Forskjellen imellem den forandrede og »for- 
andrede angflb. Bekj. (theol. Tidskr. IV. S. 73—91). 

<) S. Galle, Charakteristik Melanchthonf alf Theologen, S. 400 ff« 
40eff. 442ff. 
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ham i at betragte rom den nye Kirkes srtorste Ulykke^). 
Den strasburgske Gteisdige Martin Bucer's utrættelige 
Mæglings-Bestræbelser havde han fulgt med den største 
Deeltagelse ; og da nu ikke alene Luther efterhaanden 
syntes at betragte Sagen i et mildere Lys og i stærke 
Udtryk yttrede baade Onske og Haab om broderligt For- 
lig ^)y men man ogsaa i den saakaldte wittenbergske Con- 
cordie var kommen overeens om en Læreform*), der syn- 
tes at tilfredsstille begge Parter, saa har Melanchthon, 
som vedvarende Ordforer for den lutherske Kirke, uden 



O n^^S ønsker, at denne vor Uenighed maa blive bilagt, om jeg end 
skolde tregange betale det med mit Liv ; thi jeg seer, . . • bvor store 
Ulemper den har bragt og bringer Evangeliet, saa at jeg er vis paa, 
at alle Helvedes Porte, hele PavedOmmet, Tyrken, den hele Verden, 
KjOdet og Alt hvad der gives af Ondt, ikke skulde formaae at gjOre 
Evangeliet saa stor Skade, dersom vi vare enige**. Luther til Bu- 
cer, 22de Januar 1531 (de Wette, IV. S. 216). 

^ „Intet glædeligere er vederfaret mig paa hele Veien, vort Evangelium 
har lagt tilbage, end at vi, efter denne sørgelige Uenighed, omsider 
kunne baahe, ja see for Oine en oprigtig Eendjægtighed .... Værer 
forvissede om, at der ikke kan forlanges noget af os, som vi ikke 
med Glæde skulde baade gjOre og lide for at bestyrke denne Enig- 
hed, ja, om det gj6res fornødent. Alt. Thi er den beføttet, da vil 
jeg synge med Glæde og med Taarer: nu lader du. Herre, din Tjener 
fare i Fred, thi jeg efterlader Kirken Fred." Luther til Præste- 
skabet i Augsb. 20de Juli 1535 (de Wette, S. 613 f.) 

^ J)e bekjende, at der er i Sacramentet tvende Ting: en himmelsk og 
en jordisk, nemlig saaledes at CJhristi Legem og Blod er i Sandhed og 
væsenligt tilstede med BrOdet og Vinen, og fremrækkes og modtages 

tilligemed, saa at Brødet i Kraft af sacramentlig Forening er 

Christi Legeme .... Heller ikke beroer det paa Dens Værdighed eller 
Uværdighed, der forvalter eller modtager Sacramentet; men ogsaa de 
Uværdige modtage i Sandhed Christi Legem og Blod ifOlge Indstif- 
telsen ; men de modtage det sig til Dom.'' Walch, XVIL S. 2529 f. 
Under de hertil knyttede videre Forhandlinger yttrede Luther sig 
vedvarende i Tonen af fuld Tilfredsstillelse; saaledes i en Skr. til 
de schweilzerske Cantoner (1 Decbr. 1537): „Vi henstille det til den 
guddommelige Almagt, hvorledes hans Legem og Blod gives os i 
Nadveren, naar man efter hans Befaling kommer sammen, og hans 
Instiftelse bliver holdt." (de Wette, V. S. 85.) 
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Tyivl betragtet det baade som Fromheds- og Viisdoms^ 
Gjeming, at benytte Leiligheden, der tilbod sig ved den« 
nye Udgave af Confessionen, til at give den lutherske 
Lære om Nadveren en mindre skarp og for Calvinisterne 
mindre stodendfe Form. Ogsaa var det forste tyve Aar 
efter, med Aaret 1560, efterat Doden havde udiost Me- 
lanchthon af den stridende og stridsyge Kirke (19 April 
d. A.), at den theolo^ske Nidkjærhed i Sachsen, Refor- 
mationens Vugge, tog en Retning, hvorefter man selv i 
den svageste Tilnærmelse til det calvinske Lærebegreb 
saae et Forræderie mod den rene Lære. Det var som 
om ved lutherske Hoflfer og Universiteter i Tydskland 
den kirkelige Interesse var samjnentrængt i den ene 
Tanke: Sky for kryptocalvinsk Smitte ^). Forholdet imel- 
lem Confessionens Udgaver af 1531 og 1540 fremstilledes^ 
nu som en Modsætning imellem Dag og Nat, imellem Chri- 
stus og Belial, og den uforandrede, uforfalskede Confes- 
sion blev Banneret, om hvilket Forkæmperne for den 
strenge lutherske Rettroenhed flokkede sig^). Men denne 
Bevægelse med dens Tider af Ebbe og Flod er det her 
ikke Stedet at forfølge videre. 



^) Det er en bekjendt Yttring af Churfyrste August den 1ste i Sachsen r 
„at, om hanvidste, at han havde en calvinistiskAare i sit Legeme, var 
det hans Onske, at DjtQvelen vilde rive ham den ud/* (Planck^ 
Gesch. d. prot. Theol. II. S. 617); og det var efter denne Betragt- 
ningsmaade, at senere Calvinismens Beskytter, den sachsike Kantsier 
Nik. Crell maatte, da Lutherdommen atter kom til Magt, b6de-efter 
ti Aars Fangenskab med Livet (9 Oct. 1601) som „hostis pacis et 
publicæ quietis turbator". 

^ Jak. Andres prædikede i Wittenberg om „Bubcnstuck und Verffil- 
schungen der Augsb. Conf, und Apologie offenbarlich zu finden." S. 
Weber, IL S. 351. 
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Om den oprindelige Textform af Confessionen. 

Ved et Actstykke af den Betydning som den prote- 
istantiske Ghrmidbekjendelse skolde man vente^ at Interes- 
sen tidligt havde ræret henvendt tfl at s5ge Forvisning an- 
.gaaende den Skikkelse, hvori den er bleven firemlagt og 
overleveret i Augsburg, — længe for den Tid, da Confes- 
sionen blev betragtet ikke meget anderledes end som et in- 
spireret Guds-Ord, hvor den oprindelige Textform, indtil det 
enkelte Bogstav, maatte blive Gjenstand for troende Ære- 
fiygt. Endnu nærmere blev Opfordringen til Undersogelser 
i denne Retning lagt ved det idelig gjentagne^Baab fra 
E^atholikemes Side, at Confessionen i flere Dele ikke 
længere var den samme som den havde været, og saale-. 
des ikke afgav noget paalideligt Gnmdlag for gjensidige 
forhandlinger. Imidlertid er det forst efter Forlobet af 
lienved 40 Aiur, at en alvorlig Tanke opstod om at soge 
de- forskjellige' trykte Udgaver jevnforte med det ærvær- 
dige Original-Haandskrift, som henlaae beseglet ved Un- 
derskrift af de evangeliske Fyrster, Stænder og Theologer 
fra A. 1530. Af Churfyrste Joachim den 2den af 
Brandenburg og Erkebiskop Sigismund af Magde- 
burg blev det i A. 1566 overdraget til Provst Coele- 
fltin i Berlin^ at at tage Afskrift af det originale Haand- 
fikriffc, der antoges at befinde sig i Rigsarchivet i Mainz; 
og det sanmie Hverv blev senere, i A. 1576, overdraget 
den samme Mand af Churfyrste August af Sachsen, 
Den saaledes erhvervede Text,. saavel den laidnske som 
den tydske, gjaldt derefter som den authentiske, og den 
^dske blev som saadan optaget i de officielle kirkelige 
Skrifter, i corpus brandenburgicum (1572) og i Concor- 
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diebogen (1580). I Fortalen til denne, som er imderskreven 
af over 40 Fyrster og Grever og Deputerede fra de luther- 
ske Stæder, hedder det: „Vi holde os ene og alene til 
den Augsb. Confc, der er overgivet Keiseren, saaledes 
som den har været tilstede i vore sal. Forfædres Archi- 
ver, og derefter ved velbetroede Folk er med stor Flid 
bleven collationeret med den rette, til Eeiseren over^ 
leverede. Original", , 

I Begyndelsen af det 18de Aarhundrede (1729) yt- 
tredes de fSrste Tvivl om det hele Arbeides Paalidelig- 
hed og om Ægtheden af den derved tilveiebragte Text, 
af den tubingske Kantsier Pfaff. Senere er det hele 
Sporgsmaal bleven gjort til Gjenstand for en yderst om- 
^JSS^^S ^S udtommende Undersogelse af G. G. Weber^ 
Præst i Weimar*). Besultateme af denne kritiske Under- 
sdgelse ere disse: at de coelestinske Afskrifter ikke ere 
tagne efter noget Original Haandskrift, — at den la- 
traske Text (som af Coelestin blev udgivet senere, og 
paa hvilken der i det protestantiske Tydskland lag- 
des mindre Vægt) ikke er videre end Copi af en 
trykt Udgave (af Fabricius Leodius, 1573), af hvilken 
selv de fleste Trykfeil ere optagne, den tydske Text 
derimod vel stammer fra et Haandskrift i Rigsarchivet, 
men som savner baade Underskrifter og alle Original- 
Mærker, og ikke er videre end en Afskrift, som er ble- 
ven indfort i Rigsdags-Protokollen, — at denne Protokol- 
Afskrift, som paa Grund af Indlemmelsen i Religionsac- 
ten har gaaet under Navn af Original, baadé i sig selv 
er udfbrt med ringe Nc>iagtighed*) og, efter alle Kjende- 

^) Kritische Geschichte der Augsb. Conf. I. II. 1783—84. Det her ved- 
kommeDde Afsnit findes i I. S. 57—352. Jrf. Fdrstemann, Ur- 
kundenbuch, I. S. 369 f. 

^} En lang Række af falske eller mistænkelige Læsemaader i det main- 



Dea opriDd«li||;e Teztfonn af CoafeMionen. 47 

tegn at ddmme, er taget ikke efter Originalen, men efter 
et eller andet Haandskrift af Confessionen^ som harviBret 
i Omlob imellem de evangeliske Fyrster og Stænder, 
férend endnu den sidste H^tand er bleyen lagt derpaa. 
Saaledes viser den Tiltro, som den coelestinske Textform 
af Confessionen har nydt, sig ligesaa ubegnmdet som 
den, hvoraf den saakaldte textus receptus af det N. Test, 
var i Besiddelse*). Vi finde os derimod henviste tilMe- 
lanchthons editio princeps af 1531, der af ham selv an- 
gives som „probe et diligenter descripta ex exemplari 
bonæ fidei", og som anthentisk Text blev stillet imod de 
fomdgaaede forvanskede Udgaver (s. ovenfor S. 33)*). 
Om end den diplomatiske Noiagiighed ikke kan paa- 
staaes — thi det er ikke nmnUgt, at der allerede i denne 
forste Udgave kan v^ere foretaget en og anden enkelt 
stilistisk Forandring < — , saa kan der dog ikke være 
Tanke om Forandringer, som skulde have den ringeste 
Indflydelse paa nogen Deel af Indholdet®), 



ziske Ezemplar, som skyldes Afskriverens Efterladenhed, findes hos 
Weber, I. S. 20t-235. 

^) Ogsaa i den Henseende er Tilfældet analogt, at Paastanden om den 
diplomatiske Text-Usikkerhed her som hist antoges at være af den 
yderste Farlighed for den lutherske Kirketro, og fremkaldte en lang- 
varig Strid. I den forreste Række af F'orkæmperne for den recipe- 
rede Text af Confessionen befandt Pastor Goetze sig: Untersuchung 
xwoer in der Gesch. der A. C. sehr wichtigen Fragen, 1782. 

^ I den kjdbenhavnske, ved Reformations-Jubilæet 1817 foranle.digede, 
Udgave af den latinske Conf. Aug. er denne Text lagt til Grund: 

*) Et vigtigt Bidrag til Confessi onens Textkr^tik er givet i Fdr- 
stemann^s Urkundenbuch.. Her findes (I. S. 375—439) den tyd- 
ske Text aftrykt efter et, med Underskrifter af de evang. Fyrster og 
Stænder forsynet, Haandskrift, som er bleven medbragt fra Augsburg 
af Markgreve Georg af Brandenburg, med tilfOiede Varianter af endeel 
andre Haandskrifter, — den latinske Text (S. 470—559) efter Me- 
lanchthons ffirste Udgave med en Variantsamling af flere vigtige 
Haandskrifter. -- En Fortegnelse over Udgaver af Confessionen i de 
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Uagtet aenere gjentagne Undersøgelser har det hid- 
til ikke lykkedes at finde enten den latinske eller* den 
tydske Original af Confessionen. Det. •> latinske Exem- 
plar^ der ikke var bleven oplæst paa Rigsdagen og saa- 
ledes ikke horte til Rigsdags-Acteme, er sandsynlig- 
viis bleven bragt til det keiserlige Archiv i firUssel; her- 
fira blev det A. 1568 forlangt udleveret af Hertugen af Alba^ 
som Statholder i Nederlandene, i Kong Philip den 2dens 
Navn. Det er siden sporl5st fwsvundet, og forgjeves 
bleven eftersogt i det kgl. Bibliothek i Madrid^); rime- 
ligviis er det henliggende i det spanske 'Geheime-Archiv. 
Angaaende det tydske Exemplar, er det en Formodning, 
som har megen Sandsynlighed, at det har befundet sig 
iblandt endeel Acter og Documenter, som i A. 1546 blev 
udleveret fra Rigsarchivet til Afbenyttelse ved ^ Kirkefor- 
samlingen i Trident. Iblandt disse angives et Volumen 
„acta conventus imperialis Augustani A. 1530"^) ikke at 
være vendt tilbage til Archivet; og det er saaledes mu- 
ligt, at den tydske Original kan være at s5ge hinsides 
Alperne*). 



forskjellige Sprog findes iRotermund^s Gesch. des in J. 1530 Qber- 
gebenen Glaubensbekenntnisses (1829) S. 162—191. 

1) Weber, I. S. 76—78. 

^ Sammest. S. 61 f. 157. 233. 

^ Efter en anden Beretning skal Keiser Maximilian den 2den i A. 1571, 
i Anledning af Tilladelsen til luthersk Religionsdvelse, have ladet Con- 
fessionen bringe fra Archivet i JMainz, for at tage Afskrifter til de 
evangeliske Stæiider. Herefter kunde Originalen formodes at være 
bleven i Wien. See J. A. H. Tittmann, die Augsb. C. S. 63 Anm. 



IT. . tn CtifMsiraeni Ailæg tg F#i«u 

Til Grund for Confessionens Tvedeling: i de 21 
„articuli fidei præcipui" og de 7 mere udforte „articuli, 
in quibus recensentur abusus mutati", ligger den naturlige 
Adskillelse af Det, der umiddelbart vedkommer den evan- 
geliske Troeslære, og Det, der nærmest henhorer til Kir- 
kens ydre Liv: til Gudstjenestens Anordning, til Kirke- 
Arfatningen eller de kirkelige Samfundsforhold. En lig- 
nende Adskillelse er allerede bleven iagttaget i den 
gamle Kirkes Synodalforhandlinger, og den træder navn- 
lig meget bestemt frem i de tridentinske Decreter^). 
Det folger imidlertid af Indholdets Beskaffenhed, at denne 
Deling ikke har ladet sig gjennemfore med Skarphed. 
Til den Ilte Artikel (om Skriftemaal og Absolution) 
dutter saaledes den 4de af Reformations-Artiklerne („de 
confessione") sig paa det allernoieste ; af den 15de dog- 
matiske Artikel (om kirkelige Skikke og menneskelige 
Anordninger)^ er den 5te af Reformations- Artiklerne (hvad 
der ikke skulde formodes efter Overskriften „de discrimine 



Walch: Entwurf einer Hist. d. Kirchenvers. S. 21? „Alle Forord- 
ninger, 8om angik den theoretiske Deel af ReligioBen, hedte déyjuata 
9 : Læresætninger eller Troesbestemmelser, og alle Forordninger^ som 
h6rte til det Praktiske, hedte xavovBg o : Regler". Dog er denne 
Terminologie ikke faststaaende* I Trid. Conciliet er Ordet „decre- 
tum" den fæUeds Benævnelse saayel for de dogmatiske Bestemmelser 
(hvilke dog ogsaa betegnes ved „doctrina de" . .) som for de rituelle 
og disciplinaire. Men Decreterne om Læren ere bestemt adskilte fra 
„decreta de reforraatione" ; og efter den dogmatiske Udvikling, oom 
er gjennemfOrt i en Række afCapitler, findes Resultatet sammentrængt 
i korte „canones^*, medens derimod Bestemmelserne angaaende dekir- 
kelige Reformer blive staaende ved den-kapitelvise Behandling, som 
er holdt i almindeligere, foreskrivende eller anbefalende, Form. Som 
bekjendt, er det alene de dogmatiske Decreter fra Trident, der have 
vundet Anerkj endelse i Frankerig; de Ovrige ere blevne tilbageviste 
som uforenelige med den gallikaaske Kirkes Friheder. 

4 
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ciborum") at betragte som yderligere, more i det En- 
kelte gaaende, Udvikling. Og omvendt, kunde den sidste 
(21de) dogmatiske Artikel „om Helgeijdyrkelsen" synes 
snarere at maatte henfores iblandt Artiklerne om de kir- 
kelige Misbrug; ihvorvel det ikke er uden særegen Be- 
tydning, at der er indrommet den en Plads imellem de 
Artikler, der indeholde en positiv Bestemmelse ved Siden 
af Afværgelse af Misbrugen. 

Anordningen af Lære-Artiklerne er ledet ved 
en bestemt dogmatisk Tankegang. Efterat den alminde- 
lige kirkelige Grundlægning er givet ved den 1ste Ar- 
tikel: Tilslutning til den fælleds christelige Troesbekjen- 
delse og dermed til den ene almindelige Kirke", gaaer 
den 2den Artikel ud fra Begrebet om Syndens For- 
hold til den menneskelige Natur som det dogmatitke Ud- 
ganspimkt, hvorved Forholdet bliver bestemt til den gud- 
dommelige Naades-Aabenbaring. Saaledes gaaes da i de 
folgende Artikler (3 — 6) over til Læren om Christus, 
om Menneskets -Tilegnelse af Christus ved Troen, om 
Troens Grund og Udspring, Naademidleme, om Troens 
Virkninger til helligt Levnet. Herfra udvider Betragt- 
ningen sig fra den Enkelte til Kirken: om dens Idee og 
Væsen, om Sacramenteme og deres Brug, om Boden 
(Skriftemaal, Absolution) og Omvendelsen, om den geist- 
lige Stand, om de kirkelige Skikke og Anordninger, om 
Kirkens Stilling til de borgerlige Lovgivnings-Forhold, 
om dens Fuldendelse ved Herrens Gjenkomst til Dommen 
(Art. 7 — 17). De tilbagestaaende 4 Artikler ere 
ligesom anhangsviis tilfoiede, til nærmere Udvikling af 
det tidligere Antydede. Den 18de og 19de Artikel (om 
Villiens Frihed og Syndens Aarsag) vise tilbage til Art. 
2; den 20de Artikel (om gode Gjemingers Nodvendighed 
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Og åeares sande Væsen) er ligefrem Udtørelse af Art 6; 
den 21de Artikel (om Helgendyrkelsen) vilde rettest have 
sin Plads i ^forbindelse med Art 15. Ved de foregaaende 
Artiklers Ordning er det paafatdende^ at Bestemmelsen af 
Sacramentets Begreb (Årti 13) félger efter Udviklingen om 
Dasben og den heUige Nadvere (Art. 9 og 10). I den 
soden Bække af Artikler ^^om Misbmgenle" (om begge 
Sikkelser i Nadveren — om Præsternes Ægteskab — 
ma Messen — om Skriftemaal — om Iagttagelse af For- 
skjel i Spiser — om KlosterlSfter — om den kirkelige 
Magt) er en Tankefolge som ordnende Begel vanskelig 
9X opdage. Det synes naturligt^ at Artiklerne om Nad- 
veren, om Messen, om Skriftemaalet, og atter Artiklerne 
om Kiosteiidfter og om Præsteægteskab vare blevne 
itillede sammen. 

Det er saaledes — naar vi see hen til den Bække 
4^ Artikler, der udgjdre den eiendommeUge dogmatiske 
flovedkjeme i Qonfessionen — den anthropologiske 
Betragtning; Bevidstheden om den menneskelige Syn- 
dighed og Trang til Naaden, der danner Udgangspimktet 
for den hele f5lgende Udvikhng af Læren. Dette er be- 
tlende for Reformattonsværkets praktisk-religiose 
Charakteer, og i de Svrige dogmatiske Skrifter af Me- 
lanchthon finde vi det samme Orondlag i det Væsenlige*). 



^) Saaledes i locitheolo^ici („om Menneskets Kræfter og den frie 
Villic — om Synden — om Lo^en og Evangeliet — om Naaden — om 
Betrærdiggjdrelsen og Troen — omKjærlighed ogHaab'' o.s.v.), ogsaa 
i Conf. saxonica eller repetit. conf. (1551). Ganske anderledes 
ere de schmalkal diske Artikler anlagte. Her handles, efter 
Treenigheds- og Incarnationsdogmet, som adgjdr den 1ste Deel („sum- 
mi articuli divinæ roajestatis'') f5rst (som 3denDeel) om ChristiEm- 
bede og Gjerning, og derunder drdftes L«reu om Messen^ om Hel- 
genpaakaldelsen, om Klo#ter]Ofteff og Payeddmmet, og derefter 

4* 
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Ogsaa Behandlingsmaaden bærer det samme^ lil det prak- 
tiske Formaal henvendte (^ ved dette Hensyn bestemte^ 
Præg. Det er ved Klarheden og Simpelheden i de dog- 
matiske Artikler, ved -Frigjorelsen fra den the<^etiserende 
Spidsfindighed, ved Udhævelsen af det religiSseHovedprnik^ 
der lader Rum for flere jevnsides gaaende Oj^atninger, 
at denne Bekjendelse har vundet en saa ahnindelig An* 
erkjendelse, at den indtager en saa mærkelig Plads imel- 
lem Værkerne af den ældre Scholasticisme og af den 
nyere\ der endnu i Reformationens Aarhundrede gj^i- 
fodtes i den protestantiske Kirkes Skjod. Og i de Ar- 
tikler, hvor Behandling og Udvikling er friere (foruden 
de 7 Artikler om de kirkelige Misbrug, ogsaa den 20de)^ 
findes, ved Siden vistnok af endeel Gjentagelser, flcare 
Partier, hvor det religiose Moment er frugtbargjort paa 
indtrængende og gribende Maade; saaledes i Artikel 20 
(om gode Gjeminger), i Artiklerne omForskjel i Spiser, om 
Munkelofter. Derfor staaer Confessionen ogsaa over den 
abatract-evangeliske Ohar^teer, som man, i Modsæt- 
ning til en kirkelig - traditionel, senere tidit har villet 
gjore til Protestantismens — aandelige, men lidet kir- 
kelige — Mærke. Guds Ord i den hellige Skrift 'dan- 
ner vistnok BeviisfSrelsens Grundlag saavel hvad Læren 
som hvad den kirkelige Praxis angaaer; men en Stad- 
fæstelse for den rette Brug og Anvendelse af Ordet 
hentes baade fra Kirkens navijcundige Fædre: Cyprian, 
Ambrosius, Augustinus, Chrysostomus (Art. 16. 20 og 
oftere i Artiklerne om de kirkelige Misbrug), og fra de 



(som Sdie Deel) om Synden, om Lpyen og Boden, om Eyannfeliet, 
Saeramenterne, Ndgleembedet, det geistlige Embede, Kirken, om Ret- 
færdiggjdrelsen og menneskelige Traditioner. 
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gamle ELirkelove ^^canones Toteres" (de confess., de 

potest. ecd. o. fi. St). 

Af de dogmatiske Artikler er i de 10 den antithe- 

tiske Form knyttet til den thetuke^ som Forkastelse af 
de modstaaende Lærdomme; Udtryksmaaden (,,damni£nt" 
der y^rejicitmt") hidrorer fra de gammel-kirkelige dvad-é- 
fosa eller åva-S'SfAanofAol^ — i de tridentinske Canones: 
^ qnifl dixmt . . . ^ anathema sit"). I 11 af de nævnte 
Artikler mangler dog denne Modsætnings-Form, uden at 
dertil overalt kan sees nogen Grund; i nogle, hvor Ho- 
vedmodiMetaingen er at s5ge i Katholi<»smens System 
(saaledes i den 4de: om Retfærdiggjorelsen ved Troen, i 
den 7de: om Kirken og den kiikelige Eenhed, i den 10de: 
om den hellige Nadver e, i den Ilte: om Skriftemaalet) 
Ikar nian ventelig m^nt, at Modsætnings-Forholdet til den 
kfttholtike Lære alierede træder med tilstrækkelig Bestemt- 
i&ed frem i sehre Lærens Betegnelse; men atter findes f.£:it. 
i den 13de Artikel (om Sacramentemes Brug) Modsætninr 
gen til KathoHkeme udtalt ganske uforbeholdent. I5vrigt 
ere Kathoiiker eller Pavelige (pontificii), deres Lære og 
Cnltus intetsteds nævnte; der hentydes alene til dem im- 
der en ubestemt Betegnelse (,,damnant .. et alios eller 
et illos" . . . Art 2. 13. 16. 18. „rejiciuntur et isti . . . , 
Art 12), der dog paa flere Steder modtager en nærmere 
Bestemmelse ved Sammenstilling med Pelagianeme; hvor- 
imod den protestantiske Modsætning til Anabaptisteme og 
andre ligeartede Partier bliver ligefrem og eftertrykkeligt 
udhævet. Det er den melanchthonske „sagte og lempelige 
Optræden", der her kommer os imode. Med anderle- 
des faste og stærke Skridt trædes allerede op i Apolo- 
gien — her hvor det gjaldt om at optage Stridshandsken, 
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der var henkastet fra katliolsk Side i Gj endri vels ea -Skriftet 
— ; og en skarp Modsætning til den dæmpede Tone i Con- 
fessionen giver det senere af Lutlier fori'attede Bekjen- 
delaesskrift, de sckmalkaldiske Ai^tikler, 



\ 



Som Overgang til selve Confessionen meddeles her 
Fortalen^ hvormed MelanchtJion liar indledet den fiirate 
Udgave i A. 1530 5 vi blive ved den forte umiddelbart 
LQd i Reformations værkets Stilling til de kirkelige Mod- 
sætninger. 

„Denne Bekj endelse er for et halvt Aar siden bleven 
offenliggjort af en eller anden pengegridsk Bogtrykker^ 
uden de Fyrsters Vidende, som have overrakt den til 
K eiseren; og den er bleven saaledes aftrykt, at det paa 
mange Steder er klart, at den forsætligt er bleven for- 
vansket. Men, da Fyrsterne nu ikke ere i Stand til, 
selv om de vilde det^ at bringe den ud af Folks Hæn- 
der, og det er at befrygte, at hine Feil i den forste 
Udgave ville foranledige nye Bagvaskelser, saa er det 
blevet nodvendigt at ndgive den paa ny gjennemsect og 
forbedi^et, efterdi det er af Vigtighed ikke alene for Fyrster- 
nes Rygte j men ogsaa for Religionens Sag, at ikke deslige 
feilfulde Skrifter blive udspredte i Folket under deres Navn, 
Derfor lade vi nu Bekj end els en udgaaej samvittigheds- 
fuldt og omhyggeligt afskrevet efter et troværdigt Exem* 
plar. Vi have derhos loict Apologien til^ hvilken ogsaa 
er bleven fremlagt for Hs. keisorlige Majestæt- Thi vi 
frygtede for, at det vilde blive Tilfældet, at den blev 
udgivet ikke bedre end det er skeet med Coufessionen, 
Men, omen dskj ondt Modstanderne ikke %-iEc lade sig for- 
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Bone, saa er det dog vort Haab, at alle retskafiie og 
forstandige Mænd^ hvorsomhelst disse Skrifter blive læste^ 
ville indsee, at vi ikke bekjende noget Dogme^ som er 
stridende imod d^n hellige Skrift og den katholske Kirkes 
Autoritet, men at vi og Vore med ftdd Fdie have paatalt 
disse Misbrag, og at vi have bragt Lys ind i de for^ 
nemste Stykker af den christeligeLære, som indtil den Tid 
have ligget indhyllede i allehaande fordærvelige Meninger. 
Angaaende Retfærdiggjdrelsen ved Troen herskede der 
tilforn Taushed i alle Kirker og Skoler og i alle theolo- 
giske Boger. I Læren om Boden foredroges intetsteds 
en fast og sikker Tr5st for Samvittigheden. Ingen lærte, 
at Synderne bleve foriadte fcrønedekt Tro paa Christus. 
Læren om de . fyldestgjorende Gjeminger var en Pinsel 
for Samvittighederne. Sacramenteme bleve vanhelligede 
paa ugudelig Maade, efterat den Mening var antaget, at 
de retfærdiggjSre formedelst gjort Gjeming. Og denne 
Mening qvalte aldeles Læren om Troe% og frembragte 
et Afguderie af mangfoldig Art. Menneskelige Forskrif- 
ter vare mere end Labyrinter; thi de bleve forogede i 
det Uendelige deels ved jodiske og overtroiske deels 
ved tyranniske Fortolkninger; og derpaa blev en Efter- 
givelse af det Foreskrevne anvendt som Middel til Beri- 
gelse. Disse Brost ere blevne paatalte af os, ikke for 
at oplose den kirkelige Stat, men til Christi Ære og 
Forherligelse, for lat fore Evangeliet tilbage til dets op- 
rindelige Reenhed, for at varetage de fromme Samvittig- 
heders Tarv. Dette Forsyar for Sandheden kunne vi 
heller ikke* nu svigte, efterdi Christus siger: Enhver, 
som bekjender mig for Menneskene, ham skal ogsaa jeg 
bekjende for min Fader, som er i Himlene; men hvo^ 
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6om fomi^fter mig for Menneskene^ ham skal ogsaa jeg 
fornægte for min Fader, som er i Himlene. ^U er det 
altsaa vor Bon til alle retsindige Mænd, at de ikke ville 
fælde Dom over os, alene e£fcer Modstandernes SkrifW 
eller Kaab, sdm bestræbe sig for ved allehaande Kun- 
sta: og Bagvaskelser at undertrykke Sandheden, men at 
de, som det stemmer med Billighed, ville ogsaa hdre os 
og undersdgé den hele Sag. Den angaaer Guds Ære, 
Religionen og Sjelens Frelse, og den bor derfor ikke 
være ubekjendt for Nogen." 



r 
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Fortale i .> wl v ^ 

ta Keber Carl dei FeHte. 



yyStormmgtigste Keiser t keiserlige Majtitætl øUemaadigsie 
Herret 
Eftersom Eders keUerUge Majesket har udskrewt m^ 
Kgsdag til Augsburg^ for at raadslaae angaaende -Hjælpe* 
troppe imod Tyrken^ dei chrisine Navns og den christeUge 
Religions grumme og gamle Arvefjende^ hvorledes der nem- 
lig skal hunne gjores hans Raserie og Bestræbelser Mod^ 
stand ved varig og vedholdende Rustning^ dernæst ogsaa 
angaaende Stridighederne vedkommende vor kellige Religion 
og christelige Tro^ og for at i dette Religionsanliggende 
Parternes Meninger og Lærdomme kunne blipe mundtligt 
foredragnej forstaaede og droftede i Kjærlighed^ Venlighed 
og Sagtmodighed^ paa det at — med Opgivelse og Ret- 
telse af det^ som fra begge Sider er bleven uretteUg behandr 
let eller forstaaet i Skrifterne — disse Anliggender maae 
blive (lilagte og farte tilbage til en enfold Sandhed og Een-- 
drægtighed^ saa at vi for Fremtiden maae hylde og bevare 
een rten og sand Religion^ og^ ligesom vi leve og stride 
under den ene Christus^ vi saaledes ogsaa nkaae kunne leve 
i een christelig Kirke i Eenhed og Samdrægtighed; og 
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eftersom vi Underskrevne^ Churfyrsie og Fyrster tilligemed 
vore Medforhundne ^ ere, ligesom de andre Giurfyrstery 
Fyrster og Slcmder^ blevne opfordrede til at mode paa den 
nævnte Rigsdag : saa have vt, for i Lydighed at efterkomme 
den keiserlige Befaling^ betimelig indfundet os i Augsburg^ 
og vi have — hvad der vcere sagt uden al Selvberommelse 
— vceret tilstede iblandt de forste. 

Eftersom altsaa Eders keiserlige Majestæt har, henimQd 
denne Rigsdags Begyndelse, blandt Andet ladet foreslaae 
for Churfyrsten, Fyrsterne og de andre Rigstænder^ at Rigs- 
stænderne skulde, i Kraft af det keiserlige Edict, hver for 
sig opsætte og fremlægge deres Mening og Betænkning i 
det tydske og latinske Sprog, og der atter, efterat Sagen 
har været forhandlet, er bleven svaret Eders keis€t:lige Majestæt 
den forgangne Onsdag, at vi for vort Vedkommende ville 
fremlægge Artiklerne af vor Bekjendelse Fredagen efter: saa 
fremlægge vi, for at efterkomme Eders keiserlige Mtgestæts 
Vittie, i dette Religionsanliggende vore Prædikanters og vor 
Rekjendelse, saaledes som de hidtit have foredraget Læren, 
efter den hellige Skrift og Guds rene Ord, i vore Lande, 
Hertugdommer^ Herskaber og Stæder, og behandlet den i 
Kirkerne. 

Dersom de dvrige Ckur fyrster, Fyrster og Rigsstænder 
ville i lignende Skrift, paa Tydsk og Latin, fremlægge 
deres Meninger i dette Religionsanliggende efter det nys^ 
nævnte keiserlige Forslag, saa erklære vi os her for Eders 
keiserlige Majestæt som vor allemaadigste Herre rede til at 
forhandle i al Venskabelighed med de foranfSrte Fyrsier og 
vore Venner ,angaaende rimelige Forholdsregler og Vdveie 
(de tolerabilibus modis ae vOs), for at vi kunne enes, saa-- 
vidt skee kan med god Samvittighed (quantum honeste fieri 
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potesty^)^ og a$ saaledes — eft$r en fredelig ForhandHng 
ianellem begge Parter uden hadefuld Strid •*- Uenigheden 
itioa, med Guds Bistand^ blive bilagt og fort tilbage til 
Eendrægtighed i en sand Religion (ligesom vi alle kve un^ 
der den ene Christus og bor bekjende Christus alene^ saa- 
ledes som det siges i Eders keiserlige Majestæts Eduu)^ og 
Ak blive fort til Guds Sandhed. jHerom bede vi til Gud 
med briJBndende Bonner^^)' 

Dersom derimod — for de ovrige Chur fyrsters^ Fyr'^ 
sters og Stænders Vedkommende som Modpart^ — denne 
Behandling af Religionsanliggendet paa den Maadt, som 
Eders keiserlige Majestæt i Eders Viisdom har formeent at 
samme burde fores og forhandles, nemlig ved saadan gjen^ 
sidig Fremlægning af Skrifter og rolig Behandling, ikke skulde 
faae Fremgang imellem os eller den skulde blive uden Frugt: 
ma afgive vi her den utvetydige Erklæring, saavidt som 
den kan afgives med Gud og en god Samvittighed, at vi 
paa ingen Maade vægre os ved noget, som kan tjene til 
christelig Samdrægtighed; saaledes som ogsaa Eders keiserlige 
Majestcbt og derefter de 9vrige Churfyrster og Rigsstæn^ 
der og Alle, som have en reen Kjærlighed og Iver for 
Religionen, og som ville agte paa denne Sag med biUigt 
Sind, ville værdiges i ^aade at skjdnne og ørkjende efter 
denne vor og vore Prædikanters Bekjendelse. 

D a fremdeles Eders keiserlige Majestæt, ikke eengang men 
ofte, har i Naade tilkjendegivet Churfyrsterne, Fyrsterne og 
de ovrige Rigsstænder, og har ladet foredrage og offenligt 



^}tydsk Text: „von bequetnen gleichinåssifi^en Wegen nnterreden^ 
und dieselbilen, so viel der Geichheit nach immer mdglich , ver- 
einigen." 

^} t. T. : ,,aU wir dpnn auch Gott den allmdchtigen mit hOchster Demuth 
anrafen und bitten wollen,; seine gOttliche Gnade dazu su verleihen." 



—mm^ 
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oplæse paa Rigsdagen i Speier^ som er holåt i Aar efter 
Herrens Byrd t626^ i Overeensstemmelse med den keiser^ 
lige Instruction og Fuldmagt y at Eders Majestæt af an^ 
givne Grunde ikke vil bestemme eller kan afgjdre noget i 
dette HeRgionsanliggende^ men at Eders Majestæt vil i fm- 
bedsmedfdr indstændigt andrage hos Paven angaaendé Sam^ 
menkaldslse af en almindelig Kirkeforsamling^ ligesom det 
og er bleven yderligere udviklet for et Aar siden paa den 
sidste higsdag^ som blev holdt i Speier^ hvor Eders keiserlige 
Majestæt med Kong Ferdinand af Bdhmen og Ungarn^ vor 
Ven og naadige Herre^ og dernæst ved de keiserlige Ora^ 
torer og Commissarier lod dette bekjendtgjore blandt andet: 
at Eders k. Majestæt havde eftertænkt og overveiet den 
Betænkning^ som af den keiserlige Rigsstatholder^ Præsi^ 
denten^ Rigsraadene og af Gesandterne fra de andre 
Stænder^ som vare forsamlede i Regensburg ^\ var afgivet 
angaaendé Sammenkaldelse af en Kirkeforsamling^ og at 
ogsaa Eders k. Majestæt ansaae det for gavnligt^ at en 
Kirkeforsamling blev ' sammenkaldt ^ — og at Eders kk, 
Majestæt — efterdi Forhandlingerne imellem Eders k* 
Majestæt og Paven ^nærmede sig til Enighed og christeKgt 
Forlig^^) — ikke omtvivlede^ at jo Paven kunde bringes tit 
at afholde en almindelig KirkeforsamKng ; hvorfor og Eders 
k. Majestæt tillqendegav^ at ville anvende al Bestræbelse^ 
for at den ovennævnte Pave maatte give Samtykke til at 
sammenkalde tilligemed Eders keiser lige Majestæt en saadan 
almindelig Kirke for samling^ som da vilde blive at beramme 
snarest muligt ved udfærdiget Patent: 

Saa erklære vi os — for det Tilfælde^ al Uenighedeme 



O i Mai 1527. 

^ t. T.: „weil lieh di« Saclieii . . . . sn gatem christlicfaen Vorstand 
schioktea"« 
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t Religionsanliggmdet ikke skulde blwe bilagte i MindeKg^ 

hed og Kjærtighed imellem begge Parter — ker til Over-- 

fiod for Eders k. Majesimt i al Lydigked rede til at ville 

give Mode og tale vor Sag i en saadan almndelig^ fri og 

ckristeKg Kirke forsamling^ om hvis Sammenkaldelse der paa 

4dle Rigsdage^ som ere holdie i Eders k. Majeetats Rege^^ 

ringsaar^ stedse er 6/ev«n ^etndrægtigen forhandlet og een- 

aemmigen taget Beslutnings^) af Ckur fyrster^ Fyrster og 

ovrige Rigsstcender, Til denne (åhnindelige Kirkeforsam'^ 

Ung saavelsom til Eders k. Majestæt have vi i denne store 

og hoistvigtige Sag ogsaa tilforn appelleret i retlig Form 

og Maade* Ved denne Appel til Eders k. Majestæt og 

Kirkeforsamlingen paa eengang bolde vi fremdeles fast; og 

det er hverken vor Agt eller staaer i vor Magt at frafalde 

samme ved denne eller nogen anden Forhandling^ med mm« 

ére Stridsagen bliver^ i Henhold til den sidste keiserlige 

Vdskrivningj bilagt og udjevnet i Umindelighed og Kjærlig'^ 

ked^ og chrisielig Enighed tilveiebragt. Herom afgive vi 

cgsaa her en hoitidelig og offenlig Erklæring^^^). 

1. Næst Antydning af de ydre Forhold, som stode 
i umiddelbar Forbindelse med Udskrivningen af Rigsda- 
gen, udtales med klare Ord den nærmeste Bestem- 
melse af Bekjendelsesskriftet ogHensigten med 
det9 Fremlæggelse: „offerimus . . nostrormn conciona- 
tcfnmi et nostram confessionem, cujusmodi doctrinam ex 
scripturis sanctis et puro verbo Dei hactenus illi . . . tra- 
diderint ae tractaverint". Confessionen træder altsaa 
frem som historisk Actstykke rsom offenligErklæring, 



O t. T.: ^aas boben und tapfern Bewejifimgen gesehjossen". 
^) 1 1. T. tilfdies: „Und ist d«8 unser und der Unsern Bekenntniss, yv\e 
onlericbiedlicben von Artikeln zu Artibeln bernacb folget". 
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retfærdiggjorende Vidnesbyrd angaaende Be* 
skaffenheden af den Lære^ de evangeliske Christne 
vedkjende sig> som deres ^). ' Der er tillige, kort meix 
bestemt, tilfoiet en Betegnelse af det objectiveGrund- 
lag for den evangelisk-protestantiske Tro, ogp 
dermed ogsaa af Kirkens dogmatiske Retning: „doctrinam 
ex scripturis sanctis et pur o VCTbo DeF' (t. T.: atw 
Grunde gSttlicher helliger Schrift), d, e. Uji af det i Skrif- 
ten indeholdte Guds-Ord, ublandet med menneskelige 
Tilsætning, uafhængigt af menneskelig Myndighed^ 
overladt til sig selv, udlæggende og tydende 
sig selv. Den speierske Protestation klinger igjennem 
disse Ord: „at blive alene ved Guds Ord, og der at for- 
klare og udlægge eenText af den hellige guddommelige^ 
Skrift med den anden"*). 

2. Som det endelige Formaal for Forhandlingerne,, 
som Gjenstand ikke ^lene for det fromme Onske men 
ogsaa for et, om end svævende, Haab staaer endnu 



^) Jvf. Forordet i r ep e tit. con f.: „vi ville angive Læren, der lyder i 
vore Kirker, som i det Væsenlige (in fundamento) antages uden Uenig- 
hed af alle vore Præster, om end nogle foredrage den med stOrre, 
andre med ringere Lærdom og Tydelighed. — Og det er nOdvendigt 
at efterlade til Efterverdenen offenlige og troværdige 
Vidnesbyrd, i Modsætning til de falske Bagvaskelser, for at Efter- 
slægten ikke skal bedOmme os falskt, og for at Nogle, paamiadede 
ved disse vore Vidnesbyrd, maae efterspore Sandbeden og bestyr- 
kes i den sande Lære". Endnu i Concordi eformel en er det 
samme Synspunkt holdt fast: „Symboler og andre Skrifter udsige 
blot Vidnesbyrd for Religionen, udvikle den og vise, hvorledes de 
hellige Skrifter ere i de omstridte Artikler til hver enkelt Tid blevne 
forstaaede og forklarede i Guds Kirke af de dalevende Lærere'', 
(epit. i Begynd.) 

^ Jvf. Concordie formelen (solida declar. de compendiaria doctr. 
formå): „vi antage den Augab. Conf. . . * ikke af den Grund, at den 
er skrevet af vore Theologer, men fordi den ertagetafGudsOrd 
og grundigt opført af den hellige Skrifta Grundvold r 
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Gjenoprettelsen af kirkeligEenhed ogEnighed: 
„nty Deo dante, dissensio dirimatur et ad unam veram con- 
cordem religionem reducatur, et omnia ad veritatem Dei 
perducantar; id quod ardentisBimis votis a Deo petimus''. 
Beformationshistorien lærer, hvor langt det oprindeligt 
yar borte fira Beformatoremes Tanke, at deres Indsigel- 
ser imod endeel Forvanskning af Evangeliets Lære og 
enkelte kirkelige Misbrug skulde fremkalde et blivende 
Scbisma og alle de, nærmere og Qemere, Folger af en kir- 
kelig Omvæltning, hvor længe de endnu holdt fast ved 
Haabet om, at Eftergivenhed fra deres Side i enkelte 
Punkter vilde kunne skaffe de reformatoriske Hovedfor- 
dringer Indgang, og saaledes bevirke en Tilbageforen af 
Kirken, dens Tro og Liv til den tabte Reenhed og Frugt- 
barhed. Denne Tanke har virket bestemmende paa den 
bele Affattelsesform af Confessionen, og paa flere Steder 
træder den fredmæglende Bestræbelse meget kjende* 
ligt frem^). ' 

3. Der henvisei^ endelig til den Vei, som maatte 
indslaaes, for at en endelig og tilfredsstillende 
Afgjorelse af den store kirkelige Stridssag 
skulde kunne opnaaes. 

Det forudsættes, at ingen verdslig Magt vil til- 
tage sig den afgjorende Myndighed: „vestram majesta- 
tem in hoc negotio religionis ex causis certis . . . non velle 
quicquam determinare neque concludere posse". Derimod 
bliver Sagen indanket] for „en almindelig, fri, christe- 



1) Jvf. Apologien (ForordeO: »Det bar altid været min Skik i disse 
Stridigheder, saavidt muligt at bevare Formen af den ved- 
tagne Lære, for at Enigbed lettere maatte kunne op- 
naaes. Og heller ikke nu gaaer jeg anderledes frem, uagtet jeg vel 
havde Gmnd til at fdre længere bort fra Modstanderi^es Meninger." 
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lig Kirkeforsamling", og Protestanterne gjéntage Er- 
klæringen om at ville m5de for den og der tale deres Sag« 
Fra den Tid at Luther og hans jTroesfæller vare 
bragte til at erkjende det Overspændte i den Tanke, .at 
det var hos Christi Statholder selv at den evangeliske 
Sandhed og Frihed skulde have at sdge og finde sin Ret 
imod dens Undertrykkere (ved Appel „a papa male 
edocto ad melius edocendum"), spiller den tillidsfulde Paa- 
beraabelse af en Eirkeforsamlings Underspgelse og Ejen- 
delse i Sagen en Hovedrolle i de reformatoriske For- 
handlinger og Skrifter. Ogsaa i Aaret forhen var en 
lignende Erklæring bleven afj^vet af Protestanterne paa 
Rigsdagen i Speier; hvad der véd fdrste Oiekast maa 
vække Forundring, i det samme Actstykke, hvor den 
stærke Forvarmg er udtalt imod Majoritetsbeshitnin- 
gers Gyldighed angaaende Troen: „i Sager, som angaae 
Quds Ære og vor Sjels Frelse og Salighed, maa Enhver 
staae for sig selv og aflægge Regnskab for Gud, saa at 
Ingen kan paaskyde Andres, Fleres eller Færres, Be- 
stemmelse eller Beslutning". Men det er kun iffilge Sam- 
menblanding af Det, der kan og bor holdes adskilt, at 
Reformatorernes Villighed til at underkaste sig kh-kelig 
Kjendelse under de nærmere betegnede Vilkaar kan synes 
uforligelig med Troesfrihedens Love og dens ueftergiveligé 
Fordring. Thi udenfor Det, der udgj5r den uforander- 
lige Gjenstand, det urokkelige Grundlag for den evange- 
liske Tro, hvis Ukrænkelighed maa haandhæves iinod si 
menneskelig Myndigheds Indgreb, gives der Enemærker, 
paa hvilke Det tages under Forhimdling og fores til Afgj6- 
relse, der ligger i eller henimod Yderkredsen af Troes- 
livet, angaaer Formerne for Lærens offenlige Behandling, 
for Gudstjenesten og det kirkelige Samfundslivs Orden. 
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Et kirkeligt Samftmd forudsætter Enighed og Overeens- 
stemmelse i disse Forhold; denne kan kun opnaaes yed 
indbyrdes Imodekommen hos Kirkens Medlemmer^ ved 
den Enkeltes Selv-Underordften under Fleerhedens Bestem- 
melser; og ved saadan Eftergivenhed skeer ikkeindgreb 
i Troesfrihedens Ret; thi disse Bestemmelser 'træffe ikke 
Troeslivets Helligdom, og den vedtagne Eenhed i det ydre 
Kirkelivs Former udelukker ikke Forskjelligheder i Opfat- 
telse, Udvikling, Anvendelse af det fselleds Givne. Det 
er Vidnesbyrd om den dybe Erkjendelse hos Beformato- 
reme af Kirkesamftmdets Betydning, og Værd, naar de, 
uagtet den skarpe Oppositions-StUling, hvori de befinde sig 
overfor Kirken, ikke miskjende deres personlige Forplig- 
telse mod Samfundet : til at henstille deres Sag, forsaavidtsom 
den trængte til og kunde modtage kirkelig Afgjorelse, til 
Undersogelse og Paakjendelse under den i Kirkens Hi* 
storie hjemlede Form^). Det tor derhos ikke oversees, 
hvorlef^es den Kirkeforsamling betegnes, hvis Dom det 
store Beligionsanliggende skal kunne underkastes: som 



1) AfLuther^s Skrifter henhdre hertil isærdeleA tvende: ^warum und wie 
ein christlich Concilium frei seyn solle'* og: „von den Conciliis und 
Kirchen" (A. 1539). S. Walcb, XVI. S. 2566-87 og S. 2615-2821. 
Men i mange andre Skrifter kommer Lutfaer ind paa detsammoÆmne. 
„Concilier, hedder det, have ikke Magt til at give Love og Anordnin- 
ger for hvad man skal lære og troe i Kirken, eller angaaende andre 
gode Gjerninger end saadanne, som allerede forhen ere lærte og 
stadfæstede; men de have alene Magt til at give Anordninger ,om 
ydre Ting, Skikke og Ceremonier'*. — „Concilicr lader jeg beslutte 
og bestemme angaaende timelige Sager eller angaaend« Det, der end- 
nu ikke er forklaret; men hvad der ligger aabenlyst for Oinene som 
Guds Ord ogVillie, deri ville vi hverken ændse Concilier eller Kirke- 
sætninger eller Beslutninger." — „El Concilium skal være enSkjers- 
ild, skal reformere og rense Kirken, og, naar nye Vilfarelser og Kjet- 
tcrier komme op og ville have Indgang, bestyrke, stadfæste og op- 
retholde den gamle, rette, sande Lære." <Walch, XXII. S. 2001. 
2021. XIX. S. 2164.) 

5 
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„en almindelig, fri, christeKg Kirkeforsamling". Ved fuld 
Betoning af ethvert af disse Tillægsord vilde vistnok et 
uopnaaeligt Ideal træde frem for os: en Forsamling, hvor 
ikke blot alle Egne af den ehristelige Verden, men og- 
saa alle Hovedretninger af den ehristelige Tro fandtes re- 
præsenterede, hvor Alt hvad der gjor Indgreb i den sande 
Frihed af Magt og Rænker var udelukket, hvor Forhand- 
lingerne fortes i christelig Indsigts, Viisdoms, Besindigheds 
og Kjærligheds Aand, som under Herrens eget Forsæde, 
hans egen Ledning. Men ogsaa naar vi borttage saadanne 
Træk, somhdre det ideale PhantasibiUede til, indskrænke 
os til de Fordringer, som Reformatorerne have havt for 
Oie^), og som havde kunnet tilfredsstilles: en Frigjdrelse 
af dét kirkelige Organ fra den "pavelige Curies imiiddel- 
bare, kuende og beherskende Indflydelse, en Sammen- 
sætning og en Ordning af Forhandlingsform og Forret- 
ningsgang,' der betryggede mod afgjorende Overvægt af 
enkelt Parti, enkelt forudfattet Interesse, kunde dor være 
Haab om, at det vilde være lykkedes den evangeliske 
Stemme at trænge igjennem; og med Luthers Trp paa Or- 
dets guddommelige Magt, paaChristi vedvarende Regimente 



O „Et ret Conciliam lader sig definere og beskrive sa åledes: „Det er et 
Consistorium og en Ret i Kirken^ hvor mange Kirkeregenter, lærde 
og fromme Mænd, baade geistlige og verdslige, komme sammen for 
at hol'de den rene Troeslære opret og udrense atKirken for nye Vild- 
farelser og Kjetterier." — "Man skal fra alle Lande udskrive de Per- 
soner, som er ret grundig lærde i den hellige Skrift, og som med Al- 
vor og af Hjertet tragte efter Guds Ære, den ehristelige Tro, Sjelens 
Frelse og Verdens Fred ; deriblandt nogle af verdslig Stand (thi det 
angaaer ogsaa dem), der ligeledes ere forstandige og trofaste." 
(Luther, XXII. S. 2005. XVL S. 2774). Jvf. Fortalen tU de 
scbmalkaldiske Artikler: . . „et Concilium, dersom det omsider 
skulde blive bragt tilveie af Paven og de Pavelige, saaledes som det 
burde skee : uden LOgn og Svig, paa virkelig lovlig og christelig 
Maade." 
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over sin Earke maatte et saadaiit*Haab selv kunne stige 
til freidig Fortrostning. Det var forst nogle Aar senere^ 
at Oinene aabnedes til at inds^e, hvor lidet det var at 
vente at en Kirkeforsamling under de givne Forhold vilde 
blive andet end et Redskab i Pavemagtens Haand; og 
virkelig afgav det tridentinske Conciliiun kun altfor flild- 
stændigt et Modstykke til Reformatorernes ^^almindelige^ 
frie, christelige Kirkeforsamling" ^). 



1) De schmalkaldiske Artikler ere, flom bekjendt^ blevne opsatte 
af Luther i A. 1537 for at fremlægg^es paa det dengang forventede 
Conciliam. Men i Fortalen hedder det: „Den romerske Carie frygter 
saaledes for et christeligt og fritConciHam og flyer paa saa flkammdfg 
Maade Lyset, atselvKatholikerne have opgivet Uaabet om, at et chri- 
steligt Concilium skulde blive sammenkaldt, ja selv at det skulde 
blive taalt og tilstaaet; hvorover Mange med Grund tage Forargelse 
og slutte, at Paven heller vil hele Christendommens Fordærvelse og 
alle Sjeles Forddmmelse end finde sig i, at han og hans Curie skulde 
undergaae en endogsaa ringe Reformation, og at der skulde blive 
sat en Grændse for hans Tyrannie." „Men jeg frygter med Forfær- 
delse, vedbliver Luther, at Herren engang selv vil sammenkalde et 
Concilium iniod Tydskland, hvor vi skulle gaae til Grunde som 
Sodoma og Gomorrha, efterdi vi drive saaledes Spot med ham under 
Navn og Paaskud af et Concilium." Fortalen slutter med pathetisk 
Henvendelse til Kirkens Heri*e : „O Herre Jesus Christus ! udskriv du 
selv og hold du selv en Kirkeforsamling, og befrie os ved din Til- 
kommeise i Herlighed. Med Pave og Papister er det ude. De ændse 
Dig ikke. Hjælp altsaa Du os i vor Elendighed og N6d! Vi sukke til 
Dig, og s6ge Dig af Hjertet efter den Naade, som Du har givet os, 
ved din Hellige Aand, som lever og regerer med Dig og med Fade- 
ren, hfiilovel i Evighed. Amen!" I samme Retning er Luthers Skrift 
(2 Aar senere: „von den Kirchen und Conciliis'O holdt: „Jeg har vel 
frygtet derfor og ofte sagt og skrevet det: de vilde og kunde ikke 
holde noget Concilium, uden at de iforyeien havde Keiser, Konger og 
Fyrster i deres Haand, for at de kunde have Frihed til at stille op 
hvad de vilde til at styi'ke deres Tyrannie, og trykke Christenheden 
med endnu stdrre Byrde end forhen". — Imidlertid er endnu 12 Aar 
derefter, A. 1551, det melanchthonske Skrift: „rcpetitio conf. 
augustanfl&seu confessio'doctrinæ ecclesiarum saxoni- 
carum" bleven forfattet for at fremlægges i Conciliet i Trident, der 

5» 



g3 Den 1ste Artikel 

Be foraemste Troesartikkr. 

I. 

^jVore Menigheder lære med fuld Eenstemmighedj ai 
den Nicænske Synodes Bestemmelse om det guddommelige 
VcBsens Eenhed og om de tre Personer^) er sand og bér 
iroes uden noget Tvivlsmaal; nemlig^ at der er eet gud- 
dommeligt Væsen ^ som baade kaldes og jer Gud: evig^ 
ulegemlig^ ^udelelig (impartibilisy^) af uendelig Magt^ Viis^ 
dom og Godhed^ alle Tings^ de synliges og usynliges^ 5fta- 
ber og Opholder^ og at der dog er tre Personer af samme 
Væsen og Magt og lige evige^ Fader^ Son og Hellig Aand. 
Og vi bruge Navnet ^^Person^^ i den samme Bemærkelse^ 
hvori Kirkefædrene have binigt det i dette Stykke: til at 
betegne ikke en Deel eller en Egenskab i noget Andetø men 
Det som bestaaer ved sig selv Qquod proprie subsistit^* 

Alle Kjetterier^ som ere opstaaede imod denne Artikel^ 



allerede havde yæret samlet fra A. 1545. Men istedctfor den tidligere 
tilUdsfuIde Appel træder her et udtrykkeligt Forbehold: „Bet gaaer 
ikke an, at man strider med os blot med Stemmernes Antal, da det 'er 
vitterligt af mange forudgaaede Tegn, hvorledes Paven er sindet og 
alle de Biskopper, som staae paa hans Side, der i saaroange Aar ikke 
alene have udstedt Edicter imod os, skrevne med Blod, men endog 
have omkommet mange af vort Parti^ og Mange heller ikke forstaae 
sig paa eller bekymre sig om Læren, men efter verdslig Tænkemaade 
mene, at dette isærdeleshed anstaaer statskloge Mænd at forsvare 
den nu bestaaende Form og haandhæve deres egen Myndighed. Der- 
for erklære vi, at vi ikke ville svigte Sandheden, om den endogsaa 
skulde blive fordømt ved saadanne Mænds Dom, og vi erklære ufor- 
beholdent for Synoden i Trident, som allerede har udstedt Decreter, 
der dcels ere falske deels tvetydige og sophistishe, at vi ikke stemme 
med dem, men forlange at blive h5rte om de selvsamme Gjenstande, 
og forlange, at de Vildfarelser blive rettede, som allerede ere stad- 
fæstede ved de tridentinske Decretcr". (Efterskriften.) 

^) *. T. tilfOier: „in demselbigen einigen gdttlichen Wesen .... Gott 
Vater, Gott Sohn, Gott heiliger Geist". 

2) t. T.: „ohn Stflck". 
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forkaste vi (^damnanty); taaledes Manichæerne^ der an^ 
tage tvende Grundvæsenerj et godt og et ondt; ligeledes 
Valentinianeme% Arianeme^ Eu$iomimeme% Mahomeda^ 
nerne"^) cg andre lignende. Ogsaa Samosateneme^) for^ 
kaste viy de gamle og de nye (neoterici)% som^ endskjdndt 
de paastaae^ at der er kun een Person^ jopstille snedigt og 
vanhelligt udtænkte Talemaader (astute et impie rhetori^ 
cantury^): at det ikke skal være adskilte Personer^ men at 
j^Ordef^ skal have Betydning af det horlige Ord^ og j^Åan-- 
detC^ af ^m Rorelse^ som frembringes i Skabningerne'^^ % 



*) t. T. : „werdeo verworfea". Saaledes gjeogive« „damnaBt" ogsaa i 
Art. 2. 9. 12. 13. 16. 17; paa andre Steder ved ^^werden verdammt'^ 

^) Den yalentinske Skole ( Valen tinus, ægyptisk Gnostiker i Midten 
af det 2det Aarh.) staaer som repræsenterende den hele gnostiske 
Theosophie : om den guddommelige Livsfylde udstrømmende i tvende 
Rækker af Æoner, mandlige og qvindelige, til hvilke ogsaa Christus 
og den H. Aand slutte sig, — om Demiurgen som Ophav til den ma- 
terielle (hyliske) og psycbiske Verden — om Jesu Personlighed som 
Forbindelse af den himmelske Frelser med den psychiske Messias, 
iiidgaaet ved Daaben og atter ophævet ved Lidelsens Begyndelse. 

^) Eunomianerne ogAdtianerneCEunomius, Biskop i Cyzicus, Discipel 
af Aétius) udgjorde den skarpeste Fraction af Arianefne, idet de udbæ- 
vede SOnnens Væsensforskjellighed fra Faderen, i Modsætning ikke blot 
til den orthodoxeLære omHomousien (Væsens-Eenheden), men ogsaa 
til den semiarianske Lære om Hdmoiusien (Væsens-Ligheden). 

*') Mahomedanerne nævnes her ^~- i denne Forbindelse noget paafal- 
dende — med Hensyn til den staaende Beskyldning, som fra denne Side 
er bleven reist imod den christelige Treenighedslære som Tritheisme. 

^) Paulus fra Samo^ata, Biskop iAntiocliien i anden Hal vdeel af det 
3die Aarh., fremstillede Jesus som en reen menneskelig, al den gud- 
dommelige Fornuft (Logos) iboet og beaandet Personlighed, ikkun ved 
den hdiere Beaandelse forskjellig fra de gammeltestamentlige Prophe- 
ter. — Den t. T. tilfdier: „auch die Juden**. 

^) Ved „nye Samosatenere" er at tænlie paa dem^ der i Reformations- 
tidsalderen fornyede antitrinitariske Paastande og Philosophier i for- 
skjellig Form og Retning. Paa GrUnd af saadanne Lærdomme var 
en Geistlig Hetzer, A. 1529 bleven halshugget i Costnitz, og Mich. 
Servet havde i A. 1530 havt,en Forhandling med Oekolampadius. . 

') t. T. „Sophisterei machen". 

^) t. T. „geschaffene Regung in Creaturen". 



w 



Dert fste ATtikeL 



Ved jjdecretum synodi Nicænæ", hvortil Confessionen 
henholder sig, og hrori det apostolske Symbolum er ind- 
befattetj er at tænke paa SjTnbolet i dets senere udvi- 
dede Form: det nicæo-constantinopolitanske SjTnbolum. 
Men det er iovrigt kim enkelte af de i Artiklen optagne Led, 
der lade sig fore tilbage til de nicænske Bestemmeli^r (den 
lorste Artikel) : „una essentia^ quæ - < eat Deus — immenaa 
potentia — creator . . omnium rerum viaibilium et inTiai- 
bilimn"^). De egenlig trinitariske Betegnelser: af den 
personlige Trehed i Væsenets E enhed og af de ti-e Per- 
soners fuldkomne guddommelige Lighed ~ vise hén til 
det athanasianskc Symbolumj eller konnne i alt Fald 
Udtrykkene i samme nær*). Udtrykkeligt findes dette 
Symbolujn paaberaabt ved Siden af de ældre i de scbmal- 
kaidiske Artikler og i repetitio confessionis. 

Det er af stor Betjdiiingj naar den evangeliske Tro es- 
bekjendelae i uUe officiel kirkelige Skrifter begynder med 
en Tilslutning til Kirkens almindelige Sj^Tnboler'"*) ; det 



^) Sy mb. ni c, CO nat.: mqtvofitrf éh tva d-iOifj nttH^a Jtatfroxqa- 

"O Symb, athanas. : „unum Deum in Irinitale et trmitatem in unitate 
vcneramur, nequc confundcntes personas neque mibstantiam »epa- 
rantea, — patrrs^ filii et »jjiritus s* utia cit divinitas, æqualis jjioria, 
æqualts majeilflft, — lolvc Ircs petsonæ coæternæ uibi sunt et caÆ« 
quales'' cæL , 

*'*) Ogaaa de scIj w abach'sh e Artikler aabncs med en lignende 
Bekjendefsc, dog udea Hcnviisnin^ til noget kirkeligt Symbolum, 
Jvf. de 43 kj ab enhavn ske Artikler (ndarbcidedc samtidigt med 
den Augab. Conf. af de yppcrsjle evangeliske Prædikanler i Danmark, 
og fremlagte paa Herredagen i Kjfibenbavn den 9de elJcr IJtc Juli 
J530] ArL 4: „\i denne forskreyiie helliifc Skrift vide o^^ troe vi, at 
der er en evrg^ almægtigste, al viseste Gud til udi trende adskillige 
PeriOner, Farter, Sfln og den Hellig Aand lige 1 al guddommc% Enig- 
hed, Magt og Ære, »om haver skabt Hi mm el. Jord og alle Creaturc". 
Jvf, En gel stof I : Herredagen i Kjébenhavn 1530 [theok Tidsakr. I- 
S. 1-114). 
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er en factisk Tilbageviisning af Beskyldningeme for en 
Oppositionsaand, der skulde gaae ud over en reforme- 
rende Bestræbelses Grændse, dkulde antaste den kirkelige 
Troesgrund, — en factisk Tilslutning til den fælleds oprin- 
delige Gnlndyold; paa hvilken det alene gjaldt om at 
bygge rettelig videre^ at faae Træ, Ho og Stene udskilt 
fra Guld, S5lv og kostelige Stene (1 Kor. 3, 12). Med 
stdrst Eftertryk og Styrke er dette Synspunkt af den 
evangeliske Kirkes Katholicitet gjort gjældende i repetit 
conf.: „Vi erklære aabenlyst for Gud og den hele Kirke 
i Himlen og paa Jorden, at vi med stod Tro antage alle 
Prophetemes og Apostlenes Skrifter, og det i den oprin- 
delige Mening, som er udtrykt i det apostolske, nicænske 
og athanasianske Symbolum. Disse Symboler og deres 
oprindelige og uforvanskede Mening have vi altid anta- 
get med, Bestandighed, og vi ville med Guds Hjælp be- 
standig holde dem fast. Og i denne Tro paakalde vi 
den sande Gud, som har aabehbaret sig i sin Kirke ved 
at sende sin Son og tilfoie herlige Vidnesbyrd, paakalde 
ham i forenet B5n med alle Hellige i Himlen og paa Jor- 
den . . Og der foreligge af vore Lærere Forklaringer over 
Symbolerne, der omfatte Lærens hele Hovedsum og 
Grundlag (corpus et ftmdamentum), som vise den fulde 
Sandhed af denne vor Erklæring". 

Saa magtpaaliggende var det Reformatorerne, at ikke 
det Fælleds skulde blive overseet iblandt det Omstridte, 
Troeseenheden fordunkles ved Troesforskjellighedeme: 
„angaaende disse Artikler — hedder det i de schmal- 
kaidiske Art. — er der ingen Strid imellem os og vore 
Modstandere; de bekj endes fra begge Sider, og det er 
derfor ikke fornodent at forhandle videre om dem?. Det 
katholske Confutations-Skrift indskrænker sig saaledes 



72 O^n 1ste Arttkd. . 

< 

ogsaa til at yttre: ^^at man skal antage denne Bekjen- 
delse^ fordi den stemmer aldeles overeens med Troens 
og den romerske Kirkes Regel". 

Ikke mindre ligger der i det her givne Exempel en 
advarende Paamindelse imod den Subjéctivitets-Eensidig- 
hed, hvortil den protestantiske Theologie, imod Protestan- 
tismens oprindelige Aand og Retning, i senere Tider ofte 
er slaaet om, med letfærdig Miskjendelse af Betydnin- 
gen, der tilkommer det historisk Givne, det historisk 
Provede paa Troens og Lærens Enemærker. Paa den 
anden Side — naar Reformatorerne have betragtet det 
dogmatid^e Indhold af de ældste Symboler som liggende 
udenfor Grændsen af den evangeliske Kritik^), hvortil 
de fandt sig kaldede, da er unægteligt hermed efter 
Reformationens Aand en Opfordring stillet til den efter 
f5lgende protestantbke Theologie : at soge det christelige 
Grunddogme inddraget under en dyberegaaende dogma- 
tisk Behandling. For saavidt kan det siges, at den Alvor og 
Iver, hvormed den efterreformatoriske Dogmatik har givet 
sig ind paa Treenighedslærens Sto^ og har fremkaldt en 
Række af Losninger i hoist forskjellig Retning, slutter 
sig historisk til det Punkt, hvorpaa det dogmatiske Re- 
formationsværk her er blevet staaende. I5vrigt tdr det 
ikke oversees — endsfcjondt de evangeliske Kirkeskrifter 



^) Dette gj ælder om den kirkelige Lære, saaledcs som den er fremlagt i 
Bekjendelsesskrifteroe, ikke derimod om Reformatorernes egen Dog- 
matik. „Om end Protestantismen i dette Punkt er bleven tilbage for siii 
væsenlige Opgave (%ed ikke at underkaste denne Hovedartikel nogen 
Revision, men optage den urdrt i den overleverede Form), kunne vi 
dog ikke miskjende, at det ikke bar manglet paaForsOg og^Grundlæ'g- 
Binger til en Om- og Videre-dannelse'*. Schenkel, das Wesen des 
Protestantismus aus den Quellen des Reformationsseitalters, I. S. 
359—60. Dette bliver nærmere paaviist om Luther, Melanchthon og 
Calvin. 
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ikke give noget positivt Bidrag til Dogmeudviklingens 
videre 'Fremme — y at den hele praktisk-religiose Charak- 
teer afReformationsyærket ikke kunde blive uden væsen- 
lig og velgjorende Indflydelse paa den fremtidige Behand- 
ling af det christelige Grunddogme ^), 



„Ft lære videre^ al efter Adams Fald alle Mennesker^ 
forplantede ^aa naturlig Maade^^\ ^fodes med Syndighed^ ^\ 
d. e. uden Gudsfrygl^)j uden Tillid til Gud og ^med Be- 
gjerlighed'^)j — og at denne Sygdom eller ^oprindelige 
Brost ^vitium originisj^^) virkelig er syndig (peccatum)^ 



O Jvf. Schenkel, r. S. 368: „Alle de mere Tremtrædende Repræscn* 
tanter for den reformatoriske Bevæ^lse dele Trangen til at f5re 
Trcenighedslæren tilbage fra den apeculatiye Hinsidighed^ hvor den 
bar tabt al S^aramenhæng med en ægte, levende Theoiogie, til dena 
naturlige Grund og Bund (som det meest fuldendte theologiske Ud- 
tryk for Ideen af Chrisli Guddommclighedy. 

^ „secundum naturam" (Ud g. 1540: „naturali modo"); det nytestam. 
xaia qvtrty^ xam actQ^a (Gal. 4, 29), modsat xarn nptvfia (Joh» 
3, 6). Idet saaledes alle Mennesker uildcrlægges Syndens Magt, f o r- 
saavidtsom de alle ere Led af 'den syndige Slægt, i hvilke altsaa 
den menneskelige Natur ikke kan fremtræde anderledes end den eo« 
gang er bleven formedelst Indflydelse af den indgroede Syndighed^ er 
Undtagelsen tillige givet med Christus som ysyyrj^tls fx nytvfiarog 
ayiov, 

^) „cum peccato", det nytest. fiåta åfAtt^Tiag. Oversættelsen „med 
Syndighed" følger af den tilfOiede Forklaring, der gaaer ud paa 
en Sygdoms-, en Svækkelses- og Udartningstilstand i Sjelen („nden 
Gndtfrygt, nden Tillid tilGud ogmedBegjerlighed"), ligesom og Ordet 
peccatum strax efter ombyttes med „morbus" og „vitium". Den t. T. 
har „in Sønden empfangen und gebohren". 

^) t. T. tilfOier: „keine wahre Gottesliebe", 

^) t. T. : „dass sie alle ron Mnttér Leib an volter bdser Lflst' und Nei- 
gnng sind". 

«)t.T.: „Erbsiind". 
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idet den ^forddmmer og bringer ogsaa den evige Ddd^^) over 
dem^ der ikke gjenfodes ved Daaben og den Hellige Aand. 
Vi forkaste Pelagianerne og Andre ^ som Icere^ at 
den oprindelige Brost ikke er syndig^ og som^ for at ^for^. 
ringe Herligheden af Christi Fortjeneste og Velgjerninger^ 
paastaae^ at Mennesket kan blive retfærdiggjort for Gud 
ved Fornuftens egne Kræfter'*^^^). 

* 
1. Hovedvægten i denne Artikel ligger paa Ordene: 

„quod hic morbus seu vitium originis vere sit pecca- 
tum". Det er nemlig denne Sætning, hvori den egen- 
lige Modsætning — en Modsætning af den stOrste reli^Sse 
og praktiske Betydning — er at soge til den katholske 
Lære ; hvad ogsaa fremgaaer af den antithetiske Sætning. 
Thi denne er stillet imod „Pelagianerne og Andre" — et 
Henpeg til KathoKcismens pelagianiserende Chafakteer — y 
og udtrykkeligt imod Benægtelsen af den oprindelige Brost 
som „Synd", og imod den deraf folgende Lære om det na- 
turlige Memieskes egen Kraft som tilstrækkelig til Retfær- 
diggj oreise og Frelse. Det er derfor ogsaa det foranfSrte 
Led af Artiklerne, som findes fra katholsk, Side at være, 
bleven fornemmelig grebet og udhævet. Confutationen 
erklærer sig forst imod den givne Forklaring af Arvesyn- 
den som Mangel paa Gudsfrygt og Tro, „eftersom det er 
enhver Christen bevidst, at det at v^re uden Gudsfrygt 
og uden Tro paa Gud, snarere er virkelige Synder (pee- 
cata actualia) hos de Voxne, end Brost hos et nyfodt 
Barn, som endnu ikke har Fornuftens Brug"; men der- 
næst imod den Lære, at Arvesynden skulde være „den 



^) t. T. : „verdamme uater Gotte« ewigen Zom". 
^) t. T«: „damit sie die Natur fromm machen durch naturiiche KrSfle, zu 
Schmach dem Leiden und Yerdienst Christi". 
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onde Lyst (Confessionens „cUm concupiscentia"), saairemt 
de holde BegjerKgheden saaledes for Synd, at der ogsaa 
efter Daaben skulde vedblive at være Synd i Børnene; 
hvad der forlængesiden er bleven fordomt af den 
apostoliske Stol". Arvesynden, foies der til, kan vel 
i sig selv kaldes en Begjerlighed ; men "den ophSrer 
1 Daaben at være Synd". Deil katholske Kirkelære 
nemlig erkjender vel Afstanden imellem Menneskets op- 
rindelige, gudbilledlige Tilstand og den nærværende, idet 
den oprindelige Hellighed og Retfærdighed er tabt som 
F5lge af Syndefaldet; men, da desuagtet Mennesket ogsaa 
nu skal være i Stand til at gjore Guds Lov Fyldest, opnaae^ 
Hellighed og Fortjeneste — saaledes som det er Forudsæt- 
ning for det hele Kirkesystem — , saa kan Menneskenaturen 
selv ikke være undergaaet nogen væsenlig Forandring ved 
hiint Tab af den guddommelige Fuldkommenhed. L5s- 
ningen af dette Problem soges i den scholastiske Distinc- 
tion, hvorefter den tabte Gudbilledlighed ikke skal være 
at tænke som selve Naturens Fuldkommenhed, men som 
en overordenlig Naadegave, der har været knyttet tilden*), 
fSlgelig ogsaa har kimnet tages tilbage, uden at Naturen, 
ved at overlades til sig selv (in puris naturaKbus) kan 



O ca tee h. rom. I. 2 V. 20. 3 V. 2: »Derefter tilfdiede Gud den under- 
fulde Gave af en oprindelig Retfærdighed. — Da Adam var falden af 
fra Gud, faldt han i den store Elendighed, at han tabte den Hellighed 
og Retfærdighed, som han var bleven sat i Besiddelse af. M d h 1 e r 
(Symbolik, S. 35) gj5r Indsigelse imod,. at dette Theologumenon skal 
kunne betragtes som katholsk Kirkelære. Det maa ogsaa indram- 
mes, atTridentinerconciliet ikke udtrykkeligt har vedkjendt«ig samme; 
overhovedet ere Bestemmelserne angaaende dette Punkt der l>levne 
holdte i stor Almindelighed og Ubcstemhed. Men ikked es tomindre 
skinner denne Theorie, som udgjdr Grundlaget i de katholske Dog- 
matikeres Udvikling ogsaa efter Conciliet (navnlig hos Bellarmin), 
Oiensynligt igjennem de oflTicielle kirkelige Skrifter. Jvf. 6a ur, der 
Gegensatz des Kath. und Protest. S. 30—53. 
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siges at have tabt noget^ der væseuligt og eiendomme- 
ligt horer den til. Vistnok bliver det den umiddelbare 
F5lge afFraskillelsen af Hellighedens og Retfærdighedens 
Gave, at Begjerligheden (concupisceritiå), den sandselige 
Lyst bUver levende og virksom; men netop fordi den 
saaledes horer til Menneskets naturlige Væsen, kan den 
ikke betragtes som syndig, saalænge den ikke faaer Magt 
til at bryde frem i den onde Gjerning; den er vel An- 
ledningen, men den i sig selv skyldfrie Anledning (fomes 
adtdq>OQog) til Synden^), „Den hellige Synode (i Trident) 
erklærer, at den katholske Earke aldrig har forstaaet, at 
Begjerligheden kaldes Synd, fordi den skulde i virkelig 
og egenlig Betydning være Syud hos de Gjenfodte. — 
Begjerligheden, som bliver i de Dobte, . . . formaaer ikke 
at skade dem, naar de ikke samstemme med den, men 
efter Evne stride imod, og Den, som har kæmpet lovligt, 
skal erholde Krandsen"*), Hermed er Grundvolden be- 
redet for et Moralsystem, der paa pelagiansk Viis ind- 
skrænker Syndens Begreb til de virkelige Gjemingsyn- 
der, til de Momenter, i hvilke Mennesket griber sig selv 
i bevidst Misbrug af VUliens selvbestemmende Kxaft, og 
HeUigheds-Idealet stilles ikke hoiere, end at et Menne- 
skeliv, hvor Bestræbelsen uafladeligt maa gaae ud paa at 
neddæmpe, ave eller begrændse den onde Lyst, skal 
kunne siges at tilfredsstille enhver Fordring, at staae om- 
givet med Hellighedens Nimbus. Hvormeget en dyb og 
levende Trang til den guddommelige Naade, en Ydmyg- 
hed overfor Guds hellige Lov, saaledes som Christus og 



^) Jvf. repetit. conf. (præf.): „l>o digte, at den Forvanskniog i den 
menneskelif^e Natur, som kaldes ond Bej^erli|(hed, ikke er Synd, d. e. 
ikke er Ondt, stridende mod Guds Lov". 

5) Con c. trid. sess. V. 
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hans Apostle fordre den, bliver svækket og modarbeidet 
ved denne Retning, er i sig selv klart; thi, staaer den 
menneskeHge Natur uberørt af Syndens Magt, staaer Be- 
gjerligheden, hvori den menneskelige Virken har sin Rod 
og Spire, udenfor Syndens Begreb, da maa, som det 
hedder i Confessionen, „Mennesket kunne ved egne Kræf- 
ter retfærdiggjores for Gud". 

Det er imod alle de vidt^aaende Virkninger, den 
aandelige Slappelse, det usædelige Yderligbeds- Væsen, 
den uevangeliske Selvtilfredshed og Selvophoielse, hvor- 
til det pelagianiserende Syndsbegreb forer, at Confessionen 
opstiller sin Sætning: at d«n Mangel paa Gudsfrygt og 
Tro, den sandselige Lyst, som det naturlige Menneske 
ferer ind med sig i Verden, er virkelig Synd^). Som 
syndig viser den menneskelige Naturtilstand sig i sin 
Beskaffenhed — thi det fra Gud bortvendte, tilOiens- 
lyst og Kjodslyst henvendte Sind, skjondt fælleds fo» Alle, 
kan dog ikke tænkes som den oprindelige Natur, den. er 
en anomal, en syndig Tilstand („morbus"), der vidner om 
en Naturforstyrrclse, et Affald fra den sande Naturlighed, 
grundet i oprindelig Misbrug tif det oprindelig Givne ; — 
og ikke mindre i sin Virkning; thi Veien, som den 
naturlige Drift, den kj odelige Lyst anviser, fbrer Menne- 
sket stedse længere bort fra Gud og fra sit sande Jég; 
og for Den, der ikke standses paa denne Vei, ikke gjen- 
fodes til et nyt Liv i Aand^aa Tjeneste, bliver Ulyksa- 
lighed og Fortabelse den uundgaaelige Lod („damnans 
et afferens ætemam mortern his qui non renascuntur"). — 



*) I Ud g. i 540 er Sætningen udtrykt saaledes: „Denne den menne- 
skelige Naturs Forvanskning, Mangelen paa Retfærdighed eller 
Reenhed eller den oprindelige Lydighed, •om fatter ogsaa Begjer- 
ligheden*'. 
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I Maalet, hvormed man udmaaler sin egen natur- 
lige Kraft og sin Trang til hoiere Bistand, ligger den 
sidste bestemmende Grund for Udviklingsretningen i 
Troeslære og Troesliv^); og saaledes er ogsaa her den 
Artikel stillet i Spidsen, hvori Reformationens Udgangs- 
punkt og Grundretning er at soge*). „Storheden af 
Christi Naade kan ikke erkjendes, med mindre 
vi forst erkjende vore Sygdomme; hele Menneskets 
Retfærdiggj oreise er intet uden Hyklerie, naar vi ikke 
erkjende, at Hjertet i sin naturlige Tilstand er uden 
Kjærlighed, Gudsfiygt, Tillid til Gud" (ApoL); og der 
tilfoies: „dersom den menneskelige Natur har saa store 
Kræfter, hvortil bliver da Christi Naade fornoden, naar 
vi kunne blive retfærdige ved egen Retfærdighed? hvor- 
til den HelUge Aand, naar de menneskelige Kræfter alene 
for sig kunne elske Gud over Alt og opfylde Guds Bud?" 
I disse Ord af Apologien er den Hovedbestræbelse ud- 
talt: at udrive Mennesket af Selvbedaarelsen, der fandt 
saa rigelig Næring i det katholske Bodsvæsen, at ned- 
slaae den hovmodige Selvbehagelighed, der hindrede den 
sande Gjenfddelse indenfra.* Derfra den stærke og strenge 
Opfordring til Erkjendelsen ikke blot af Livets enkelte 
Synder, men af Natur-Syndigheden: „vi frakjende Menne- 
skene, der ere forplantede efter den kjodelige Natur, ikke 
alene Gjemingeme, men Baraften eller Evnen til at til- 



1} „Det er hdist fornddcnt, at Læren om Syinien bliver rettelig fremsat 
i Kirken, at det erkjendes, hvad Synden er, og at Forskjellen indsees 
imellem den borgerlige Regerings Domme og Guds Domgie. Men, 
efterdi vore Modstandere ikke lære rettelig, hvad Synden er, bestyrke 
de derved den rfette Tryghed og mange falske Forestillinger'' (repe- 
t i t. c o n f. de rem. pecc). 

^} Det er derfor mærkeligt^ at det i de kjdbenhavnske Artikler 
mangler paa enhver Bestemmelse om Syndens Oprindelse og Væsen. 
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veiebringe Gudsfiygt og Tillid til Gud"; — „vedBegjer- 
ligheden forstaae 'vi ikke blot Gjemingeme eller Frug- 
terne, men den herskende Hang i Naturen (perpetuam 
naturæ inclinationem'' Apol.)^); — disse Mangler og 
denne hele Forvanskning (depravationem) sige vi er 
Synd, ikke blot en Straf for Synden og en ligegyldig 
Ting" (repetit. conf.). Paaden anden Side er den 
evangeliske Charakteer af vore kirkelige Skrifter ikke 
mindre at erkjende deri, at Læren om den menneskelige 
Syndighed er med al Alvor og Skarphed i Affattelse og 
Udvikling, bleven holdt fri for de sygelige Overspæn- 
dinger^), hvorved den protestantiske Theologie og Præ- 
diken senere tidt er bleven Middel til Nedbrydelse iste- 
detfor til Opbyggelse; idet den menneskelige Naturs Af- 
magt og Fordærvelse blev skildret i saadanne Træk og 
med saadanne Farver, at enhver Tanke om personligt 
Selvstændighedsliv syntes opgivet; der blev en Forlos- 
nings-Trang tilbage, men uden al tilsvarende Evne til at 
gribe og anvende den forldsende Naade^). 



^) „En naturlig Hang og en medfddt Drift og Heftighed, hvorved vi 
drages til at synde". jMelanchthon, loci theol. de pece. 

^) I de af Luther forfattede Bckjendelsesskrifter maa den almindelige 
Forskjel imellem hans og Melanchthons hele Udtryksmaade tages med 
i Beregning. Saaledes hedder det i de schwab.Art. (4): „at Arve- 
synden . . . ikke alene er en Fcil eller Mangel, men en saadan Synd, 
som forddmmer alle Mennesker, der komme fra Adam, og evindeUg 
skiller os fra Gud, naar ikke Christus er traadt i vort Sted, og har 
taget denne Synd og alle de Synder, som fdlge deraf, paa sig"; — 
og i de s ch malk. Art f „Arvesynden er en saa dyb og forfærdelig 
IVa turfordærvelse, at den ikke kan fattes af noget iMenneskes For- 
nuft". I Luthers Privatskrifter hdro Udtryk af lignende Styrke 
ikke til Sjeldenhcderne; men en eensidig Retning kunde ikke faae 
IHagt, hvor den praktisk-religidse Sands var saa sund og kraftig. 

3) „Den evangeliske Kirkes Hovedbekjendclse^ den augsburgske, har af- 
fattet sin Erklæring om dette -Punkt med saa viist Maadehold, at en 
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2. Naar Confestionen yttrer sigomF5lgerne af den 
menneskelige Natursyndighed, at' „den bringer For- 
dommelse og evig Dod over dem, der ikke gjenfodes 
ved Daab og Hellig Aand", da' er her, efter Ordenes- 
Lydelse, opstillet en skarp Modsætoing imellem de Christne 
som de, for hvem Frelsens Dor er aabnet, og alle Ikke- 
Christne som de, der ere redningslost fortabte. Tanke- 
gangen: at den menneskelige Naturtilstand kun forer til 
Synd og Fjendskab mod Gud, og at Udløsning af denne 
Tilstand ikkun er mulig ved den i Christus aabenbarede, 
fra ham udgaaende Naade — synes ikke at tilstede 
nogen anden Slutning end det augustinske: „nulla ssdus 
datur extra Christum" (ingen Frelse udenfor Christus), 
saaledes som Luther uforbeholdent udtaler det: „udenfor 
denne Christenhed, hvor dette Evangelium ikke findes, 
er der ingen Syndsforladelse, ligesom der ikke kan være 
nogen Helliggj oreise; — alle de, som ere udenfor Chri- 
stenheden, Hedninge, Tyrker eller Joder, ligesom de 
falske Christne og Hyklere, forblive i bestandig Vrede 
og Fordommeise" ^). 

Vi maae imidlertid her vel agte paa den Betragtnmg, 
der bringer Luther til denne Slutning: „Der kan uden- 



- vis Mangfoldighed af dogmatiske Thcorie'r lader sig forene dermed". 
J. Muller, die christL Lehre yon der Sfinde, II. S. 540. Denne 
Charakteristik gjælder dog navnlig.Confessionen i den oprindelige 
Form. I den omarheidede Udgave 1540 findes allerede en 
bitter Forsmag paa den senere Dogmatiks Skarpbed. Der tales gjen- 
tagne Gange om „den menneskelige Naturs Fordærvelse fcorruplio)'*, 
om dens „forfærdelige Blindhed'^ og den oprindelige Syndighed be- 
tegnes som „en BrOde (reatus), hvorved ^e der fDdes ere paa Grund 
af Adams Fald skyldige til Guds Vrede og den evige D6d". Hvor 
simpel og reen staaer ikke herimod Bekjendelsen i sin fdrste Skik- 
kelse ! 

^) cat« maj. de fidc art. 3. 
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for Christenheden ikke være nogenHelliggjorelse" 
nogen Forl5sning fra Synden, nogen Forening med Gud; 
og denne Motivering finde vi udfért nærmere saaledes: 
,,De (Hedninge, Tyrker og Joder), omendskjondt de troe 
og paakalde kun den ene sande Gud, have dog ingen 
Vished for, hvorledes Gud er sindet imod dem, heller 
ikke tor eller kmme de love sig nogen Gmist eller Naade 
af Gud; ... thi de have ikke Christus til Hecre, heller 
ikke ere de oplyste og beaandede med nogen 
af den Hellige Aanda Gaver." Det er altsaa Fore- 
stillingen om Guds virkende Naade som indskrænket til 
-Chriatus, til hans Evangelium og hans Kirke, om Menne- 
skenes Tilstand udenfor det ydre Samfund med Christus 
som aldeles gudforladt, unddraget alt Naadens Lys, alAan- 
dens Indvirkning, og derved givet til Priis for Mistvivl og 
for Synden, hvis Sold er Dod. Men, idet den rensede Kir- 
kelære forst og sidst henviser Menneskene tU at soge Frelse 
i Guds forbarmende Naade, aabner den ogsaa Oiet for denne 
Naades uendelige Rigdom, dens ubegrændsede Virksomhed; 
ognaar Christus opfattes som Naades-Åabenbaringens Fylde 
og Middelpunkt, opstaaer uvilkaarligt Forestillingen om et 
Samfund, en naadevirkende Forbindelse af Menneslægten 
med Christus, som ikke fc5rst er stiftet ved hans synlige 
Komme til Verden, ikke er bunden til de kirkelige Naade- 
midler. Det er en Udvidelse i Tid og Rum af den hoie 
evangeliske Tanke om dem, „som ere d5de i Tro, uden at 
have opnaaet Foqættelseme, men som have seet dem langt 
borte og have ladet sig overbevise og have hilst dem . . , 
og som saaledes have klarligen givet tilkjende, at de soge 
et Fædreland" (Hebr. 11, 13. 14). Denne Tanke har, om 
end i Form af fremdæmrende Anelse, ikke været Refor- 
matorerne fremmed. Apologien henviser til „Forjæt- 
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teisen om en Syndsforladelse i Christus ikke 
alene for Israeliterne, men ogsaa for alle Hed- 
ning ef ol k"^). Det kan endog være Sp5rgsmaal, om 
denne Forestilling skal ansees udelukket ved Confessionens 
ter foreliggende Ord, om ikke — nisiar Gjenfodelsen er 
betegnet „ved Daab og Hellig Aand", uden nærmere For- 
klaring eller Angivelse af det gj ensidige Forhold — Tan- 
ken derved er ladet aaben om en Gjenf(5delse ved Aan- 
den, der rettelig kan kaldes aåndelig Daab, medens den 
ikke er betinget af Vanddaaben (i Eirkesproget: baptis- 
mus &uninis, ved Siden af b, fluminis), Tanken altsaa 
om Saadanne, som, skjondt udenfor Kirken, dog kunne 
siges ikke at have levet eller at leve uden eller imod 
Christus, ligesom atter Mange, der staae indenfor Kir- 
ken, ikke kunne siges at staae med eller for Christus. 



m. 

„Ft lære fremdeles^ at Ordet (Logos) d.e. fiudsSon 
har paataget den menneskelige Natur i den salige Jomfru 
Marias Liv^% saa at de tvende Naturer^ den guddomme-' 
lige og den menneskelige^ ere uadskilleligt forbundne i per^ 
sonlig Eenhed: een Christus^ sand Gud og sandt Menneske^ 
fodt af Jomfru Maria^ som i Sandhed har lidtj er kors- 

O de dilect. et impl. legis (i Midten). Der handles om Ordene i Dan« 
4, 24: ^kj5b dig dine Synders Forladelse ved Almisser". Det hedder 
da: „denne Forjættelse om Syndernes Forladelse er ikke en Lovens 
Prædiken, men en sand prophetisk og evangelisk Rdst, som Daniel 
vilde, skulde annammes med Tro. Thi Daniel vidste, at Syndernes 
Forladelse var forjættet i Christus ikke alene til Israeliterne, men til 
aire Hedningefolk ; ellers havde han Ikke kunnet give Kongen For- 
jættelse om Syndsforladelse". 

^) *• T. „dass Gott åer Sohn sey Mensch worden, gebohren aus Maria 
der reinen Jungfrauen". ^ 
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fæstet^ ddd og begraven^ /or al forsone Faderen med 05'^), 
og være Offer (hoslia) ei alene for den oprindeltge Brdde^ 
men ogsaa for alle Menneskenes virkelige Synder. 

Ligesaa nedsteg han til Underverdenen^ og opstad i 
i Sandhed paa den tredie Dag; derefter opfoer han til 
Hirnlen^ for at tage Sæde ved Faderens Hoire og stedse at 
regere og herske over alle Skabnmger, og heUiggjore dem 
der troe paa ham ^ved at sende den Hellige Aand i deres 
Hjerter j som leder ^ troster og levendegjor dem^^)^ og 6e- 
slqermer dem imod Djævelen og Syndens Magt. 

Ligesaa skal Christus komme aabenbar tilbage at 
domme Levende og Dode o^s.v. efter det apostoliske Sym^ 
bolum (symb. apostolorumy^^). 

* 
Paa Sygdommens Bestemmelse og Beskrivelse félger 
her Henviisning til Lægen, med Angivelse af den kirkelige 

^) %, T. „Gottes Zorn versdhnet''. UdtrykMt „reconciliare nobu på* 
trem'' forekommer ogsaa i den 20de Artikel, istedetfor det nytesta^ 
mentli|^e : TcaraXkcicattv fjfiag r^ natql^ hvor Gud ikke er Forsonin-> 
Ifeiifl Object men dens 8ubject, idet Christi forsonende Vfrksomhed 
fdrcs tilbage til Gud. Sjtærkest er det anselmske Satisfactionsbegreb 
udtrykt i repetit. conf. (de remiss, pecc): „tanta est iræ maguitudo, 
at æternus pater non sit placatus nisi deprecatione et morte Filii". 

3) t. T. „dass er . . . durch den H. Geist heilige, reinfge, stilrke, trOste, 
il\nen auch Leben und allerlei Guter und Gaben austheile". 

3> t. ?• tilfdier: „und werden verdammt allerlei Ketzereien, so diesem 
Artikel entgegen sind". I de s oh w ab. Art. er Christus- Bekjendelsen 
indeholdt i den 3die Art. i lignende Form („Guds SAn, sand Gud og 
Menneske, en eneste uadskillelig Person, som Lår lidt for os" o.s.v«)* 
Jvf. de kj Ob enh. Art. (5. 7): . . . „at Guds S6n Christus Jesus er af 
Guds Faders Barmhjertighed aleneste, uden vor For^eneste, fddt, en 
sand Menneskes Sdn, med alle Menneskers Yilkaar uden Synd, af en 
reen Jomfru, os skikket og givet en eneste Saligheds Mester ogDoctor, 
at vi skolie hannem og hans Rdst hdre eneste og lyde. -^ item . . at 
vor Herres Bespottelse, Forfdlgelse, Pine^ D6d, Opstandelse, Himmel- 
fart og det han lærte og gjorde, er os visselig skeet og givet til vor 
RetvUshed, Pligt og Bod og Fuldgjdrelse for alle vore Synder"^ 

6* 
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Christologies Hovedmomenter , i Henseende til Cliristi 
Natur saavelsom tU hans Virksomhed (Fornedrelses- og 
Ophoielses-Standen), dog uden noie Tilslutning til Symbo- 
lernes Udtryk. Betegnelsen af Christi kongelige Vær- 
dighed og Magt er givet med Ord fulde af Kraft og 
Salvelse*). 

Ligesom Confessionen ikke har fundet det fomodent 
at tilfoie nogen Antithese^), saaledes indskrænker Con- 
futationen sig til, med faa Ord at erklære, at "der i 
denne Artikel ikke forekommer noget, som findes betæn- 
keligt, eftersom den stemmer ganske overeens med det 
apostoliske Symbolum og med den rette Troesregel". 
En Modsætning til den katholske Forsoningslære er imid- 
lertid — vel ikke udhævet men antydet i Confessionens 
Ord. Vistnok soger nemlig den katholske Kirke i 
den dogmatiske Theorie tilbage til Christi Fortjeneste 
som Udgangspunktet for al frelsende Naade; men den 
er derhos fremfor Alt betænkt paa at forebygge, at ikke 
Fortrostningen til Christus skal svække enten Nidkjærheden 
for egen sædelig Anstrengelse eller Folelsen af Uundværlig- 
heden af Kirkens Mellemkomst. Dette s(5ger den at op- 
naae ved en bestemt Adskillelse af Forsoningens Virk- 
somhed med Hensyn til den medfSdte Syndighed og de 
personlige Synder. Til Arvesynden, der staaer overfor 
Individet som den fremmede, udenfra paaforte Brode, 
skal Christi Forsoning nærmest og egenligt være at hen- 
fore, hvorimod der for de virkelige Synder, der træde 
frem som Misbrug af den Enkeltes Villiesfrihed, kræves 



>} I Ddg, 1540 er, synderligt nok, den hele Sætning ^qui regat — vim 
peccati" uddadt; ittedet derfor hedder det blot: „et sanctiicatis det 
Titam aternam". 

^ Den er imidlertid, aom allerede bemærket, tUfftiet i den tydske Text» 
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en personlig Afsoning, en Overtagelse af fyldestgjorende 
Bodsgjeminger, som blive paalagte ved Eorkens Dom^). 
For den mere aandelige, indadvendte Betragtning af Syn- 
dens Væsen, der har fhndet sin Stotte i den protestan- 
tiske Kirkelære, forsvinder denne Adskillelses Betyd- 
ning. Thi den fælleds Natur-Syndighed træder netop 
synlig frem i det enkelte Menneskes syndige Liv, og Mo- 
menterne, af hvilke dette Liv er sammensat, have vel den 
nærmeste Gnmd i den menneskeKge Villies Overtrædelse, 
men den sidste Qrond i den Magt, hvormed den samme 
syndige Natiir omfatter idle Slægtens Led, og de ere saa- 
ledes at betragte, uagtet al Forskjellighed i Art og Grad, 
som Yttringer af den samme oprindelige Brdst. Hvad 
enten derfor Blikket hefter sig ved Rodens Eenhed eller 
ved Forgreningernes Mangfoldi^ed, er den selvsamme 
troende Fortrostning til Guds forbarmende, i Christua 
aabenbarede, l{aade den Forudsætning og Grund, hvor- 
fra al Forsonings-Stræbeil alene kan gaae ud. Hertil 
sigte Confessionens Ord: „ut hostia esset non tantum 
pro culpa originis, sed etiam pro omnibus actualibus 
hominum peccatis". 



1) Con c* trid. sess. XIV. c. 8: „Den guddommelige Retfærdigheds 
Væsen synes at fordre, at de, som f6r Daaben have syndet af Uviden- 
hed, og de, som efterat være engang frigjorte fra Syndens og Djæve^ 
lens Trældom og at have modtaget detf Hellige Aands Gave ikke 
frygte for med Vidende at krænke Gads Tempel og bedrdve den Hel- 
lige Aand, annammes ti] Naade paa forskjellig Maade. Og det 
sømmer sig for den guddommelige Naåde, at Synderne ikke forlades 
os uden nogen Fyldestgjdrelse. — Derfor bfir Herrens Præster, efter 
Syndernes Beskaffenhed og de Bodfærdige« Evne^ paalægge gavnlige 
og passende FyldestgjGrelses-Gjjerninger'' o. s. v. 
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rv. 

,/) Vi lære fremdeles^ at Menneskene ^ikke kunne rei^ 
færdiggjdres for GudU^) ved egne Kræfter^ Fortjenester eller 
Gjeminger^ men ^at de retfærdiggj^es uforskyldt*^) forme- 
delst Christus ved Troen^ ^naar de troe^ at de tages til 
Naade og at Synderne forlades formedelst Christus^ ^\ som 
ved sin Dod har gjort Fyldest for vore Synder. ^Denne 
Tro tilregner Gtui som Retfærdighed for sig* *), Rom. 3 og 4." 

* 
Vi staae ber ved den protestantiske Confes^ 

sions Hovedkjerne^ ^,den christelige Læres fornemste 

Artikel, som, rettelig forstaaet, forherliger og fbrhoier 

Christi Ære og tilforer de fromme Samvittigheder den 

nodvendige og rigeste Trost" (ApoL), og tiUige ved det 

dogmatiske Adskillelsespunkt, som — her kmi 

svagt antydet — drager sig heelt igjennem begge Kirkers 

Lærebegreb og religiose Livrform, og paatrykker hver 

is^er det eiendommelige, hoist forskellige Pr«^®). Artik- 

t. T. indleder Artiklea saaledea: „Und nachdem die Menschen in SQn- 
den ^ebohren werden, - und Gottes Gesets nicht halten, anch nicht 
Ton Herzen Gott lieben kdnnen, ao wird gelehrt" vu a. w. 

^ t. T. „wir . . kOnnen nicht Vergebung der SQnden yerdienen". 

*) t. T. „wir erlangen Vergebung der SQnden, und wcrden gerecbt ge- 
»chfilzl vor Gott". 

^) t. T. „so das Gewissen Trost empfShct an der Verheissung Christi, 
und glaubet, dass uns gewisslich Vergebung der Sfinde gegcben wird, 
und dass uns Gott wolle gnfidig seyn und gerecht schatzen und ewiges 
Leben um Christus Villen". 

*) t. T. „Wer also wahrhaAiglich glaubet, der erlanget Vergebung der 
SOnde, wird Gott angenehm und fur Gott gerecht geschatzt um Chri- 
stus willen": 

^ Det er paafaldende, at denne Protestantismens Hovedlære ikke er 
bestemt udtalt i de kjObenhaVnske Artikler. Det hedder blot i 
Art- 32 og 33 : „at Christus er vor eneste Tolk, Patron, Forliger og 
Mægler mellem os og Gud Fader, og han er, idet han er Gud og Men- 
neske, os nok, at vi have ingen Anden behov, og til hannem forlade 
vi os, — og at Menneskenes Viisdom, Fornuft, Hellighed og selv- 
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lenB Indhold er udtrykt i negativ og i positiv Fomi; 
men i kort antydende Træk. Hvorledes Troen skal have 
Kraft til at bringe Mennesket i Benaadnings-Forhold, 
hvorledes Troen skal kunne tihregnes Mennesket som 
Retfærdighed, behøver nærmere Udvikling; og Ud- 
viklingen kan ikke injlskrænke sig til en simpel Analyse 
af de givne Lærefomxler. Der maa isærdeleshed agtes 
paa den praktiske Anvendelse, der er givet disse Begre- 
ber, paa den Plads^ de fra forst af have indtaget i den 
kirkelige Livsorden, og den Retning, de oprindeligt have 
givet denne. Et frugtbart Bidrag hertil yder den mege,t 
udforlige og praktisk holdte Udvikling, der iApologien 
er givet af Confessionens kortfattede Artikel. 

1. „Menneskene retfærdiggjores (d. *e. opnaae 
Syndsforladelse)^) uforskyldt formedelst Christus ved 
Troen'. Saaledes lyder Sætning^i i sit positive Udtryk, 
og dens Betydning beroer altsaa navnlig paa den nærmere 
Bestemmelse og Udvikling af Troens Begreb. Tro 
er „ikke Kundskab om en Historie (notitia historiæ), 
m^n Samstemmen (assentiri) med Ghids Forjættelse, ved 
hvilken der tilsiges os uforskyldt formedelst Christus 
Syndernes Forladelse og Retfærdiggj oreise, Fortrostning 
ta (confidere), Qriben af (apprehendere) Christi Fortje- 
neste, at Gud formedelst ham vil i Sandhed være os en 
forsonet Gud; — den er ikke, saaledes som Lovens Ret- 



digtede gode Gjernioger . . . gjælder intet for Gud, og ei kan os sa- 
lig gj6re". 
O I Apologien omyttes Ordet ^ustificari^ med „consequi remissionem 
peccatorum" ligesom i Confessionens tydske Text Udtrykkene „ge- 
recbt gefcbitzt werden" og „Vergcbung der Sunden erlangen" bru- 
ges som eenstydige. Jfv. U dg. 1540 (Art. 20): „Retfærdiggjfirelse 
betegner hos Paulus Syndernes Forladelse eller Forligelsc eller Ret- 
færdighedens Tilegnelse, d. e. Personens Optagelse i Naade". 
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færdighed, en Dyrkelse, åefr fremstiller egne Fortjenester 
overfor 6ud, men en Dyrkelse, som annammer de Vel- 
gjeminger, der bydes af Gud; — den er ikke enorkeslSs 
(ufirugtbar) Tanke, men den Hellige Aands Værk, som 
frigjor fra Doden, opreiser og levendegjdr den ængstede 
Sjel, og frembringer nyt Liv i Hjerterne, som ikke* kan 
bestaae med Dodssynd, men, saalænge som den er tilstede, 
frembringer gode Frugter." 

Altsaa: ved Troen — om hvilken det er Confessionens 
Lære, at den „retfærdiggjSr for Gud", d. v. s. gjor, at 
Mennesket, i sin Syndsbevidsthed, kan tænke sig over- 
for den Hellige, uden at fole sig sonderknust ved denne 
Tanke, "kan stille den foijætte^e og ved Troen grebne 
Barmhjertighed imod Guds Vrede og Dom" (Apol.) — 
er ikke at tænke paa en historisk, intellectuel Antagelse, 
paa Bekjendelse af en vis Læreform ; men Troen er den, 
til Christus og hans Evangelium stdttede, frilde og inder- 
lige Forvisning om og Fortrostning til Guds Naade og 
Barmhjertighed mod Syndere. Og saaledes som Grund- 
anlægget er givet af den evangeliske Lære, er ethvert 
andet Hvilepunkt udelukket *), Thi, naar den menneskelige 
Livsudvikling udgaaer fra et oprindeligt Syndighedspunkt, 
og saaledes Skjevheden i den hele aandelige Retning, Syn- 
dighedens Indflydelse paa enhver Deel af Livsvirksom- 
heden er given som naturlig, maa enhver Tanke om Gjef- 

1) I haard og skarp Form træder denne Tankegang frem i de schwab. 
Art. (5): „Efterdi alle Alenneaker ere Syndere, underkastede Synden, 
Doden og Djævelen, er det umuligt, at et Menneske af egne Kræfter 
eller ved egne gode Gjerninger skulde bevirke, at han igjen blev 
retfærdig og from; ja, han kan ei engang berede eller skikke sig til 
Retfærdighed; men jo mere han tager sig for at virke ved sig selv, 
desto værre bliver det med ham. Men den eneste Vet til Retfærdig- 
hed' og til Forldsning fra Synd og DOd er, naar man uden al Fortje- 
neste eller Gjerning troer paa Guds SOn" o. s. v. 
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ninger^ der skfilde kunne fyldestgjdre den guddommelige 
Retfærdighed og erhverve Mennesket nogen Fortjeneste, 
falde bort af sig selv: „er Kjddets Lyst Fjendskab imod 
Gud; da synder Kjddet^ ogsaa naar vi 5ve, de ydre, 
borgerlige (gerninger; naar det ikke kan boie sig under 
Guds Lov, synder det, om det endogsaa har glimrende 
Gjeminger at fremvise; der anprises efter menneskelig 
Dom'' (Apol.)^). Retfærdiggjdrelsens Kilde kan saaledes 
ikke blive at sdge i Menneskets Kraft og Virksomhed, 
men alene i Guds Naade, hans Væsens uendeUge Kjær- 
lighed, og fra Menneskets Side i den tillidsfulde Griben 
af, den troende Hengivelse af Sjelen til denne Naade ^). 
„Til denne Artikel maae de ovrige Artikler om Christi 
Historie fores tilbage; thi den er Historiens Endepunkt" 
(Udg. 1540). 

2. Læren om den retfærdiggjorende Tro er efter 
Jjidhold og Form reen bibelsk, og den katholske Modsigelse 
indskrænker sig derfor ogsaa, hvad den positive Deel af 



^) „Den ydre Reirærdighed, mIv hvor den er fuldkomnest, er ingen- 
lunde en Opfyldelse af Loven; den er ikke en Retfærdighed, ved hvil- 
ken vi ere velbehagelige for Gad, heller ikke skraalendo Lys i den 
menneskelige Natur, saaledes so^ den os ved Skabelsen givne Rek- 
- færdighed eller som don evige Retfærdighed, der skal straale i det 
evige Liv; men den er en Slags ydre Tugt og Orden, lig Figenbladet, 
hvormed de f6rste Forældre bedækkede Nøgenheden efter Faldet . ., . 
derfor forkaste vi de pharisæisko og pelagianske Drømmerier, der 
fremstille en saadan Retfærdighed som Opfyldelse af Guds Lov, hvor- 
ved Menneskene skulle være velbehagelige for Gud'\ repetit. conf. 
(do remiss, pecc.) 

^ „Synden forfærder Samvittigheden ; dette skeer ved Loven, som viser 
Guds Vrede mod Synden. Men vi overvinde den ved Christus; hvor- 
ledes? ved Troen, idet vi opreise os ved Tilliden til den ved Christus 
foijættede Barmhjertighed . . .Saaledes forsones vi altsaa med 
Faderen og erholde Syndernes Forladelse, naar vi ved 
Christus opreises ved denne Fortrdstntng til den for- 
jættede Naade". (Apol.) 
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Artiklen angafter^ til en Erkkering imod den ubetingede 
og udelukkende Henviisning tilTroen^). Sin egenlige 
Indsigelse retter den derimod^ skarp og bestemt^ imod 
den n^egative Deel: ^^at Menneskene ikke kunne ret- 
fterdiggjdres for Gud ved egne Kræfter^. Fortjene- 
ster eller Gjerninger". 

Nemlig — det bliver i Conftitationen vistnok er- 
kendt som y^katholsk og stemmende med de gamle Con- 
cUier^ at fordomme Pelagianeme, soqi antage, at Menne- 
sket sktdde ved egne Ej*æfter, med Udelukkelse af Guds 
Naade, kunne opnaae det evige Liv'^ Men, vedbliver den, 



^) „Dersom Nogen siger, at den retfærdiggjGrende Tro ikke er andet 
end Tillid til den guddommelige syndtilgivende Barmhjertighed, eller 
at det er denne Tillid alene, hvorved vi retfærdiggjdres; — dersom 
Nogen siger, at det er nddvendigt for Mennesket til at opnaae Syn- 
dernes Forladelse, at troe med Vished, at Synderne ere ham forladte: 
han være Anathema'* (Conc. trid. uess, VI. can. 12. 13), Det er 
allerede her Oiensynligt, at' det katholsk'e Retfærdiggjdrelsesbegreb 
styrer i ganske anden Retning end den evangeliske Kirkes og Skrif- 
tens Lære. Troen er nemlig blot det foreldbige, forberedende Trin. 
„Idet Mennesket, vakt og underst6ttet af den guddommdige Naade, 
bliver troende vod Hdreisen, og troer Sandheden af det guddomme- 
ligt Aabenbarede og Forjættede, fdresdethenimod Gud ogdis-, 
poneres til selve Retfærdigheden. — Efler denne Tildannelse 
eller Forberedelse fdlger RetfærdiggjOrelsen, som ikke er alene 
Syndernes Forladelse, men ogsaa Helliggj6relse og Fornyelse af det 
indre Menneske . . , hvorved Mennesket fra uretfærdigt bli- 
ver retfærdigt, fra Guds Fjende til Guds Ven ..Thi alt dette 
Tro, Uaab, Kjærlighed bliver i selve RetfærdiggjOrelsen indgydt 
(infuia) Mennesket ved Ghristus tilligemed Syndernes Forladelse", 
(sess. VI. can. 6. 7). Det er en stærk Concentrering i Hellig- 
lig gJdrelses-Begrebet, der er det* fremtrædende Særkjeode for 
denne Læreform, — en Retning, der har fidd Medhold i Evangeliet, 
n aar Begrebet om Syndens Udsprin|( og Væsen og den sædelige Hel- 
ligheds Idee bliver holdt i tiUvarende Reenhed og Styrke, men der- 
imod arbeidei* imod sit egetFermaal, den aande HelliggjArelåe, naar 
Fristelsen til at lade et Skin af Sædelighed træde i den sædelige 
Virkeligheds Sted ikke bliver fra fOrst af grundigt imOdegaaet. 
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^^dersom Nogen yildé forkaste den menneskelige 
Fortjeneste, som erhverves ved Bistand af den 
guddommelige Naade, da vilde han mere stemme 
med Manicliæeme end med den hellige katholske Kirke* 
Thi det strider ganske imod Gu da Ord at iiægte^ at vore 
Gjerniuger ere fortjenstlige; thi hvor der er Lon, er 
ogsaa Fortjeneste. Men alligevel bekjende alle Ka- 
tholiker, at' vor Gjemiiig af sig selv intet fortjener, 
men at Guds Naade gjor dem \^ærdige til det evige Liv", 
Saaledes som Udviklingen af den menneskelige Gjer- 
nings Værd her er begrændset, kan der^ uaar den be- 
tragtes alene for eig^ ikke være Tvivl om dens skrift- 
mæssige SandhecL At „vi ikke ere dygtige af os s elv, 
men at vor Dygtighed er fra Gud" (2 Kor. 3^ 5), som 
„virker baade at %^lle og at udrette" (Phil* 2^ 13) ; at „vor 
Selvberommelse (xavx^fi^) altsaa er udeluk k^^t" (Kom, 
3, 27)5 ^^^ ^t der desuagtet er et sædehgt Værd, som 
menneskelig talt giver Adkomst til det evige Liv, at det 
er Menneskets Gjeminger» de gode som de onde, der 
skid le gjengjeldcs ham ved Herrens Dom (Matth, 25^ 31 ff. 
Rom. 2, 6 ff*)j saa at „Memiesket skal hoste som lian liar 
saaet'* (GaL 6^ 7 f.) — er Grundtanker og Grimdstotter i 
den evangeliske Lære, Men der er heller intet i vor 
Kirkes oprindelige Skrifter, der paa nogen Maade kan 
tydes som ^jmanichæisk" Miskjendelse af saadaime Gjer- 
ningers Værd, der oves i Tro og Ydmyghed, uden for- 
fængelig Stolen paa deres Fortjen s tlighed, hvad heller iklie 
vil kunne blive Tilfældet j saalænge som det lykkes at 
bevare Troens Begreb, efter Skriftens Forbillede, i dens , 
fi-ugtbare Fylde og Reenhed* „Vi ville ikke"^ hedder det 
i Apologien^ j,reise nogen Ordstrid om Navnet „Lon"; 
uaar Modstanderne ville bidromme, at - . - de gode Gjer- 




i 
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ninger ere Gud velbehagelige formedelst Troen, ville vi 
ikke tvistes om Ordet ,,Ldn''', vi tilstaae, at det evige 
Liv er en Lon, eftersom det tilkommer os (res deUta 
est) paa Gnmd af Forjættelsen, ikke paa Grund af vore 
Fortjenester". ,,£nd8kjdndt det evige Liv gives de Gjen- 
fodte formedelst Guds Son, saa er det dog tillige Lon 
for de gode Gjeminger, som det siges i Matth. 5, 12" 
(rep. conf. de præm.)*). Men, hvor nær Vildsporet her 
ligger, og hvor let Selvbedaarelsen fSrer ind paa dette ' 
Spor af en forfængelig og fordringsftdd Gjemings-Travl- 
hed og altid videre og videre frem i denne Retning, der- 
paa afgiver den katholske Elirke et slaaende ExempeL 
Det er netop den katholske Korke-Praxis, der her giver 



^) Den yderlififere Udvikliog henh6rer til Art. 20. — Saameget stærkere 
træffer derimod Sigtelsen for manichæisk Forvildelse en senere 
Retning i den protestantiske Kirke, hvor man kun syntes at 
lægge an paa at holde de Troende tilbage fra sædelig Anstrengelse 
af deres Kræfter, ved at gjOre al menneskelig Bestræbelse ogGjerning 
tilGjenstandfor HaanogSpot, idet man oversaac, hvad Slutning heraf 
nOdvendigen maatte uddrages imod Christendommens helliggjOrende 
Krafl. Det kan heller ikke nægtes, at allerede Luther selv, i sin 
polemiske Iver imod den katholske Værkhelligheds Forfængelighed, 
ikke sjeldent er bleven sig selv og sit Troesbegreb utro. Hvor ind- 
skrænket og udvortes opfattet træder ikke saaledes Troen frem i 
denne Yttring: „en Christen kan, om han end vil, ikke forskjertse 
sin Frelse ved nok saa store l^ynder, med mindre han ikke vil troe ; 
thi ingen Synd kan forddmme ham^ uden Vantroen alene. Naar 
Troen paa den guddommelige Forjættelse vender tilbage e\\er staaer 
fast, saa bliver alt Andet i et dieblik opslugt af samme Tro". (Walcb, 
XIX. S. 69). Men det Eensidige og Skjeve hos Luther corrigerer 
Ingen bedre end Luther selv. Man sammenligne fOlgende Betegnelse 
af Troens Væsen: j,Troen er et guddommeligt Værk i os, som foran- 
drer os, gjenfOder os af Gud,, dræber den gamle Adam, og omdanner 
os ligesom til ganske andre Mennesker i Hjerte, Sind og alle Kræfter, 
og meddeler os den Hellige Aand ; denne Tro er noget Levende, 
Virksomt, saa at det er umuligt, at den ikke altid skulde virke det 
Gode" (Indl. til Br. til Rom.). Jvf. om Vexlingerne i Luthers Troes- 
l>egreb Seh enkel: Wesen des Protest. IL S. 195—236. 
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den paal Ide lige Commcntar til den dogmatiake Retfær- 
diggjorelsoS'Theoriej viser den uevangcliBke Forbindelse 
og AnvendeUe af de evangelisk lydende Læressetniiager. 
Det er derfor ogsaa ikke imod de enkelte Dele af Læren, 
men imod dens praktiske Anvendelse, Apologien ven- 
der sig. „KatiiolikeniGj hedder det, standse ved den an- 
den Tavles Bud^ ved de enkelte Gjerninger, som 
h5re til det borgerlige Liv, og derfra stammer denne 
Mængde af Munkelofter og Bodagjeminger ; men de be- 
tænke ikke, at Lovens ff>rste Tavle fordrer^ at vi skulle 
elske O ud, og tillige antagej at Gud Tredes paa Syn- 
den, at vi skulle frygte Gud, og tillige troe, at han horer 
vore Bonn er. Men det er umuligt, at Sjelei^ paa e en- 
gang kan frygte Guds Vrede og elske Gud, naar Gud 
ikke fremstilles som forsonet. Saaledes kan Menuesket 
ikke af egne Kræfter opfylde Loven eller ad denne Vei 
finde Forsoning og Trost". Det er altsaa det Forfeilede^ 
Unaturlige, Farlige, hvorpaa der lægges Vægt i den be- 
standige Driven paa gode Gjcrningor, den bestandige 
Hen?iismng til Fortjenesten^ som derved skal erhver- 
ves* ,,Gjerningerne falde Menneskene i Olucnej det er 
naturi igtj at den menneskelige Fornuft beundrer dem, 
fordi den blot seer dem, medens den ikke agter paa 
Troen; deraf den Indbildning, at disse Gjeiulnger for- 
tjene Syndsforladelse og bevirke Retfærdigg]orelse'"{"4pol.), 
Men dette er at gjiire Udsseden forend Jordbunden er 
renset og tilberedet, at fremkalde Ukrudt istedetfor god 
Ss&d^ Gjeminger uden sædeligt Lidhold og religios Be- 
tydning. Thi Kjærligbed er Ladbegreb af og Betegnelse 
for al re en og uegennyttig. Gud velbehagelig Idræt; men 
Kjærlighed til Gud bestaaor ikke med Frygt (1 Joh, 4, 18), 
og Frygten fordrives alene ved den levende Forvisning 
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om en Naade, der er storre og stærkere end Synden. 
S^aaledes er det evangeliske Fodfæste sikkret^ der gaaer 
ud fra og soger tilbage til Troen som dejt aandelige Livs 
og den sande Virksomheds eneste Udspring: ^^vi soge 
ikke nogen tom Spidsfindighed, ville . ikke have Frug- 
terne skilte fra Hjertets Retfærdighed, naar blot Mod^ 
standerne indromme, at disse Frugter ere velbehagelige 
for Gud formedelst Troen og Christi Mægling, ikke i og 
for sig fortjene Naaden og det evige Liv; og denne 
Lære om Retfærdiggjorelse ved Troen kan ikke fordomr 
mes i Christi Earke, fordi Christi Fortjeneste ikke kan 
skjonnes uden den, og Læren om Retfærdiggjdrelsen ellers 
bliver alene en Lovlære" (Apol.)^), 



I I den af Hase forsøgte Reviston af den Augsburgske Confession 
(^conf.fidei eccl. evang. nosiri temporiii rationibvs accommodata*' 1836, 
see Tidsskrift for udenlandsk theologisk Litteratur, IV. S. 614—632) 
ec den 4de Artikel affattet saaledes: 9Vi troe, at Frelsen udspringer af 
Troen — hyorved ikke forstaaes en blot historisk Kundskab, men selTC 
det religidse Sind, der slutter sig til Cliristus og stoler paa hans For^ 
tjeneste — uden Gjerninger, omendskjOndt det ikke kan være andet, 
etid at gode Gjerninger rigelig fremkomme |af Troen, ligesom gode 
Frugter trives paa det gode Træ'\ — Det er en fuldkommen Mislyen- 
delse af den evangeliske Kirkelære om Troen og Retfærdiggj Oreisen, 
der kun kan finde Undskyldning ved den Maade, hvorpaa den vist- 
nok ofte er bleven anvendt inden Kirkens egne Grændser, naar M 6 b- 
1 e r (Symbolik, S. 105) mener at kunne angive Forskj ellen imellem 
begge Kirkers Lære saaledes: ,)at for Protestanten er Yderligheden 
af hans Forhold til Christus aldeles Hovedsagen, saa at Mennesket 
paa dette Trin af sit aandelige Liv kan slaae sig til Ro, og, uden at 
skride videre fremad, være sikker paa sin Salighed, idet Synderne 
nu engang ere ham forladte og derved Himlens Porte aabnede ved 
Det, Reformatorerne kalde Retfærdiggjorelse; medens Katholiken 
fOrst da har sine Synders Forladelse, naar han forsager dem, og den 
Retfærdiggjorte, Gudvelbehagelige er ham i enhver Henseende Eet 
med den Helli|^e'\ 
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V. 

^For €U vi maae kunne opnaae denne Tro^ er Embe^ 
det at lære Evangeliet og ^meddele Sacramenlerne^^) ind- 
stiftet. Thi ved Ordet og Sacramenteme gives^ ligesom 
ved Redskaber (instrumentaj^den Hellige Aand^ ^som bevirker 
Tr6'% hvor og naar det behager Gud^ hos dem^ der hdre 
Evangeliet: cU ^nemlig Gud retfærdiggjdr — ikke formedelst 
egne Fortjenester men formedelst Christus — , dem der troe^ 
at de tages til Naade formedelst Christus^ % 

Vi forkaste Anabaptisteme og Andre^ som antage^ at 
den 'Hellige Aand bliver Menneskene til Deel jUden det 
ydreOrd^% ved deres' egne Forberedelser og Gjerninger'^^). 

* 
Den katholske Coufutation yttrer sig billigende 
om denne Artikel, og den erindrer alene : at det, som her 
er sagt, om Troen, „ikke er at forstaae om Troen alene, 
men om Troen, der er virksom i Kjærlighed" (d. e. i det 
katholske Earkesprog: fidés formata o: den i Kjærlighed 
udformede og levende Tro). lApologien er derfor og- 
saa denne Artikel forbigaaet med Taushed. 



^) I Udtrykket „ministerium porrigendl sacramenta" ligger paa een- 
gang Betegnelse af Alteréns Sacraments Anvendelse som Comma- 
nion, i Modsætning til Messeofferet, og Forudsætning af Noget, som 
gives I Sacramentet, en physisk Materie; hvorved saaledes Confir- 
mations-, Poenitents-, Ægteskabs-, Ordinations - Sacramentet er 
udelukket. 

2) t. T. „wil-kt und die Herzen trOstet und Glauben giebt". 

3} t. T. „dass wir durch Christus Verdienst cin gnådigen Gott haben, so 
wir solches glauben". 

^) t. T. „ohne das leibliehe Wort des Evangelii". 

^) Den 7de af de schwabachskeAr tikler ligger her Oiensynligt til 
Grund: „For at opnaae saadan Tro eller for at give Mennesker den, 
har Gud indstiftet Prædikeembedet eller del mundtlige Ord, nemlig 
Evangeliet, ved hvilket han iader forkynde sin Tro og sin Magt, og 
giver ogsaa derved, som ved et Middel, Troen med sin Hellig Aaiid, 
hvorledes og hvor han vil". 
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1. Naar det geistlige Embede er betegnet som 
„Embedet at lære Evangeliet og meddele Såcramenteme''^ 
da kan Væsen og Omfang af dette ^^ministeriion!' ikke 
siges at være udtrykt noiagtigt i den tydske Text ved 
Ordet „das Predigtamf . Embedet er nemlig her stillet 
i ligeligt Forhold til Evangeliet og Saeramenteme^)^ og 
der er heri en betydningsfuld Mindelse .indeholdt imod 
den eensidige Retning, der mere og mere har givet den 
evangeliske Kirke Charakteren af et Læreinstitut, Præste- 
embedet af et Prædikeembede, har ladet dens Gudsdyr- 
kelse mere og mere gaae op i Prædiken, og Prædikenen 
mere og mere antage Skikkelse af et Foredrag blot til 
religios Belæring og Oplysning. Derimod kunne begge 
hine Led siges at være sammenfattede i Benævnelsen 
„ministerium verbi divini", forsaavidtsom, efter Kir- 
kens Sprogbrug, ogsaa Sacramentet falder ind under Or- ' 
dets Begreb, som det synlige, legemlige Ord (verbum 
reale, visibile). Men selv ved Ordet, taget i den almin- 
delige Bemærkelse, indbefatter „Betjeningen af det gud- 
dommelige Ord" mere end den blotte Forkyndelse ved Præ- 
diken, Udlægning og Udvikling •, den omfatter en Indforelse 
af Ordets Yæsen og Indhold, under enhver Form, i Livet og 
Livets forskjelligste Forhold. Det kirkelige Lærerkald 
gaaer saaledes ogsaa i den protestantiske Kirke ind under ' 
en mere omfattende præstelig Virksomhed ; men vistnok er 
denne væsenlig forskellig fra den katholske Geistliges. 
Denne er beklædtmedMyi^tagogens hemmeligheds- 
fulde Værdighed; han er Forvalter af de overnaturligt 



>) I Udg. 154X) er derimod det andel Led „et porrigendi sacramenta" 
udeladt, det præstelige Embede allsaa betegnet som blot Prædike- 
embede. SomF4^1ge deraf gaaer Artiklen ogsaa der ind paa en nær- 
mere Udvikling af Loven og Evangeliet. 
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vkkende Kaademidler, og fuldbyrder ved dem Forsonin- 
gens Mysterium paa Kirkens Vegne. Den protestantiske 
Gdfltlige er Troens og Troeslivets Befordrer — 
^ut consequamur fidem'', saaledes angiver Confessionen 
Formaalet for den geistlige Virksomhed — , og Sjelesorger- 
kaldet er saaledes Ordet, der betegner Præsteembedets 
hoiere Charakteer i den evangeliske Kirke ^). I de selv- 
samme Ord: ,,ut fidem consequamur" ligger tillige Be- 
tegnelsen af Præsteembedets Nodvendighed og 
Uundværlighed, grundet i den særlige BeskaflFenhed 
af det guddommelige Ord og dets Forhold til den men- 
neskelige Aand: i dets aandelige, let mistydelige Væsen, 



1) „Det er Formaalet, hvorpaa alle Prædikener og den hele himmelske 
Lære skal retteø, at Troen bliver fordget, Forjættelsen om Guds Naade 
bliver priset og udbredt og indplantet i Menneskenes Hjerter, og at 
dermed Taalmod og alle Troens Frugter maae mere og mere fdr6- 
ges" (Ltther, II. S.324).^Angaaende det præstelige Embedes Be- 
greb spores i Lu th ers Yttringer en ikke linge Yaklen imellem Fdlel- 
sen for Embedets bOie Betydning og Frygten for at falde ind i det 
katbolske PræstedOmme-'Begreb. Snart hedder det, at „det rotte 
Præsteembede (Priesteramt) er at p r æ d i k e Evangeliet, hvad ikke 
er andet end en offenlig Prædiken om Guds Naade og Syndernes For- 
ladelse'* (V. S. 1483), „at Præstens Embede er at prædike; men 
naar ban ikke prædiker, er han paa samme Maade en Præst, som 
et malet Menneske er Menneske" (XIX. S. 138), og det misbilliges, 
at „de, som forestaae Folket med Hensyn til Sacramenter og Ord, 
kaldes „Prie^ter", hvad enten det er skeet efter hedensk Viis eller er 
en Levning af det jddiske Folks Lov, og er vedtaget til Kirkens store 
Skade, hvorimod de, efter den evangeliske Skrift, bedre vilde kaldes 
Tjenere, Diakoner, Biskopper (o: Tilsynsmænd), Huusholdere" (X. S. 
1859 L, XIX. S. 1214). Snart hedder det derimod: „en Præst 
(Priester) er en saadan Person^ som af Gud er indsat og har Befaling: 
til at handle imellem Gud og Menneskene, saaledes at han udgå aer 
Ira ham, bringer og lærer os hans Ord, og atter træder frem for 
Gud, offrer og beder for os''. Der henregnes „tre forslyellige Styk- 
ker til das Priesteramt, nemlig at lære eller prædike Guds Ord, at 
offre og at bede; hvilke tre Stykker ofte blive anf5rte i Skriften"^ 
(V. S. 1479f.). 

7 
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detB uudtomme lige men balv skjulte Eigdom, i dets Be- 
stenimelsej der omfatter det hele memieskelige Væ&eii og 
det hele menneskelige Liv, Oplukning og Udirlkling, aan- 
delig Ledning og Styrkning bliver her nodvendig^ for at 
Ordet kan blive den rigelige Kilde, hvorfra Troeslivet skal 
hente Sundhed^ Fylde og Fmgtbarhedj — men atter dog, 
uden at det præstelige Embedes Virksomhed skulde paa 
nogen Maade være bestemt til ligesom at træde imellem den 
Troende og Ordet, at afbryde det umiddelbare, levende 
Forhold, hvori Enhver selv maa stille sig og bevare sig 
til Ordets Aand og Liv. Den aom i den evangeliske 
Kirke er kaldet tO at være Andres Leder, maa man- 
gengang selv erkjende sin Trang til at ledes^ og Den^ 
som er anviist til at folge Andres Veiledmng^ maa dog 
tilsidst være sin egen aan de Uge Leder og Styrer. Istedet- 
for den katholske Kirkes Kloft imellem geietlig Stand og 
Lægstand træder i den protestantiske Kirke en aandelig 
Gradforskjellighed; det kirkehge Præ s te domme viser til- 
bage tH det almindelige Præs te domme, som er fælleds 
for alle Troende*). 

2, Artiklen g;iaer fremdeles ind paa Spiirgsmaalet 
om Troena Oprindelse og Fremkomatj og den atiller férat 
og nærmest Troen i et Afhængigheds -Forhold til 

Ordet: j^Troen ved Ordet o'g Sacramenterne'\ 

Thi den evangeliske Kii^kes Tro er ikke en hvilken- 
somhelst Forestilling eller Overbeviisning om de gud- 
dommelige Ting, men en Overbeviisning, som har Cbri- 
stus og hans Aabenbaring baade tO G jons tand og til 
Grnndj og Kix'ken maa derfor sige med Paulus : „hvorledes 
skulle de troe paa Den^ om hvem de ikke have hort?'* 

1) Herom 9. til Artikel IL 
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(Rom. 10, 14). Og Troen er heller ikke at forvexle med 
en dunkel, forbigaaende Fromheds- ogBegeistrings-R&relse, 
men' den er „en fast Overbeviisning" (Hebr. 11, 3), der 
er sig sit Indhold og sin Grund bevidst^). Saaledes ad- 
skiller den evangeliske Tro sig, baade ved den objective 
Virkeligheds-Gfrund, hvorpaa den hviler, og ved Selvbe- 
vidsthedens Klarhed over sig selv, fra det mystisk-phan- 
tastiske Taageliv, der „hos Anabaptisteme og Andre" (som 
det hedder i Antithesén)*) anprises som Troeslivets Holde- 
punkt, hvor den ideale Christus træder istedetfor den 
historiske Christus, det indre Ord istedetfor det ydre, i 
Skriften aabenbarede. Qg saa forskjelligt som Troens 
Væsen her opfattes, saa forskjellig er Veien der anvises. 
Thi ved Alt, hvad der gives og modtages ved Ordets Hjælp, 
finder Mennesket sig henviist deels til aandelig Meddelelse 
og Tanke-Udvexling med Andre, deels til egen Eftertanke, 
Tilegnelse, Udvikling ; og naar der saaledes her ved Troen 
yises tilbage til Ordet, da er det guddomme- 

1) Jvf. Luther (VII. S. 2166): „Christus vil ikke lade dig flyve hid og 
did, men du skal h6re hans Ord, som han siger: de Ord, jeg taler, 
er Liv og Aand . . . Disse Ord er Guld værd, at man skal see og agte 
paa Guds Ord ; og derfra komme alle store og gruelige Vildfarelser, 
Afguderier og secteriske Indbildninger, at alt Saadant har skullet 
gjælde som indgivet af den Hellige Aand, hvad der er faldet enhver 
?iar ind, hvad han har drdmt eller fundet for godt. Saaledes har 
Enhver holdt sine Tanker for den H».Aand og åena Aabenba ringer; 
. . . men Gud har beskikket det saaledes, at hans U. Aand kommer 
ordenligviis ved Ordet'". 

^} I Udg. 1 540 med almindeligere Udtryk: „sværmerske Aander (fanatici 
spiritus), saaledes som fordum IManichæere og Enthusiaster, ognuom- 
stunder Anabaptisterne". Det var ikke blot de zwickauske Prophe- 
ter, Munzers Tilhængere, og de forskjellige gjendOberske Partier, i 
livilke Middelalderens nvystisk-eksta tiske Sectvæsen fornyede sig, med 
de sædvanlige Symptomer af Vragen af det ydre Ord og Ordets 
Tjeneste ; men det er bekjendt, at ogsaa Theologer som Carlstadt bleve 
dragne ind i samme udsvævende Retning. S. Marheineke'a 

Gesch. d. Beform. L S. 346 f. 

7* 
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lige Ord dermed forudsat som Middelpunkt for et be- 
kjendende Samfund, som Foreningspunkt for en Virk- 
somhed af forenede Bjræfter, — men en Virksomhed, hvori 
tillige enhver Enkelt selv maa tage personlig og selvstæn- 
dig Deel, for at Ordet skal i ham kunne blive en Kilde til 
levende og frugtbar Tro. Anderledes hos hine sværmerske 
Partier, der fortroste sig til en umiddelbar Indgi'^else af 
Aanden, en overnaturlig Naadevirkning. Paa^ eget aande- 
ligt Livs Udvikling ad Granskningens, SelvprOvelsens, 
Dannelsens Vei lægges hw ingen Vægt — thi Troen antages 
ikke at staae i noget naturligt Forhold til det mere eUer 
mindre udviklede Aandevæsen i Mennesket — ; men hvad 
Mennesket alene skal have at gjore, er at oppebie Besogel- 
sens Naadestund,eUer ved Tilbagedragelse fra det ydre Liv, 
ved Stræben efter at forvandle det klare Bevidstheds-Liv til 
én ekstatisk drommende Tilstand at gjore sig til beqvemt 
Bedskab for Aandens Indvirkning: „de antage, at den 
Hellige Aand bEver dem til Deel liden ydre' Ord, ved 
deres egne Forberedelser og Gjeminger"^). 



^) I Ud g. 1540: „de foragte det præstelige Embede, og 86ge Aandens 
Oplysnfnger (iHununationes) uden Guds Ord og udenfor Eyangeliet, 
og de føre saaledesSjelene bort fra Gods Ord til deres egne Meninger ; 
hvad der er lidist fordærveligt; . . ♦ thi de fortrænge den sande Brug 
af Gods Ordy drdmme om, at Aanden annammes uden Guds Ord, og 
stolende paa deres egne Indbildninger, opdigte de ugadelige Lærdom- 
me, og bevirke en Forvirring uden Ende." J vf. L u t h e r (IX. S. ^ii) : 
„Ordet bliver ikke uden Frugt; derfor maa man blive ved med at 
prædike, hdre, behandle og 6ve det, indtil den Hellige Aand tilsidst 
engang kommer; anden Vei er der ikke. At sidde i Krogen, gabe 
mod Himlen, og vente, indtil man seer den komme, er idel Gdgle- 
værk", — I de antbaptistiske Secters Lære og Liv spillede eksta- 
tiske Ti stande, prophetiske Visioner, Engleaabenba- 
reis er o. s. V. en vigtig Rolle; ea enkelt Sect benævnedes endog 
„Entbusiaster og Ekstatikere", som „roste sig af Aanden^ der virkede 
saa kraftigt i dem, at de kom ud af sig selv, bleve henrykkede, og 
saae hdie himmelske Aabenbaringer og HemmeHgheder" (Erbkam, 
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3. „Den Hellige Aand. • .beyirker Tro, hvor 
og naar det behager Gud, hos dem, der hore 
Evangeliet*'. Forst ved denne Sætning har Sporgs- 
maalet om Troens Oprindelse sin fuldstændige Besva- 
relse. I Ordet og Sacramenteme ere Midlerne (ins-tru- 
menta") givne, ved hvis Anvendelse Troeslivet bliver 
bragt til Spiring, Blomstring og Frugt; thi i dem er Ind- 
holdet givet af den christelige Tro og Troens virkelige 
Grund, og al sand Virksomhed i Troens Tjeneste bliver 
Udvikling og Anvendelse af Naademidleme. Denne Sætning 
kunde imidlertid misforstaaes, som om det Aandelige, 
Usynlige var uadskilleligt fra det Legemlige, det 
Synlige eller Horlige, som om Troens Gave var paa 
magisk Maade bundet til de ydre Midler, og erhver- 
vedes som uudeblivelig Virkning af den flittige Syslen 
med Ordet, den stadige Benyttelse af Sacramenteme ; og 
jo mere Reformationen fremhævede, i Modsætning til det 
katholske Eirkedomme, den selvstændige Kraft i Naade- 
midleme, desto mere var det at befrygte, at denne Kraft 
kunde blive opfattet paa uaandelig, mechanisk Maade. 



Gesch. d. protest. Secten, i Tidsk. f. udenl. tbeol. Litt. XVII. S. 438). 
Det er bekjendt, hvor stærk en Virkning^ disse foregivne Aabenbarin- 
ger i Begyndelsen gjorde paa Melanchthon : „Forunderlige Ting — 
fkriver han til Cburfyrsten, den 17de Decbr. 1521 — udsige de om 
sig : at de ere udsendte til at lære ved Guds egen R^^st, at de have 
fortrolige Samtaler med Gud, at de see det Tilkommende, at de kort 
aagt ere propbetiske og apostoliske Mænd. Jeg kan ikke aige, hvor 
heftigt disse Ting beviege mig; der er stærke Grunde, der bevæge 
mig til ikke at forkaste dem'' (corp* reform. I. S. 513). Snart kom 
imidlertid Melanchthon til et andet Omddmme, og det saameget mere 
som Luther, efter en Samtale med tvende af Hovedmændene Markus 
Stfibner og Martin Cellarius, erklærede: „at intet af det de havde 
fremført havde Grund i Skriften, at det var Opspind af vilde Tanker 
eller ogsaa vanvittige og fordærveliga Indskydelser af en iklsk og 
forfdrisk Aand'' (sammest. S. 407;. 
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Herimod er da denne Sætning stillet: at „den Hellige 
Aand er Troens Ophav", og bevirker Troen efter 
Guds naadefulde Villie. Ogsaa her gjælder Ordet: at 
Mennesket kan plante og vande, men at Gud alene giver 
Væxt. Troefa, dens Liv og Kraft, dens Bestandighed og 
Frugtbarhed er Guds Aands Værk; men Aanden virker 
i Menneskets Sjel paa menneskelige Kræfters Viis; Men- 
nesket bliver henviist til „det ydre Ord", til den fromme 
Hengivelse tU dette Ord, den alvorlige Syslen med dets 
Indhold, i Fortrostning til at Menneskets Aand derved 
vil blive aaben og modtagelig for Guds Aands Indvirkning.- 
Hen, om end saatedes Confessionen forvarer sig imod 
den Forestilling, at Troen stedse og med Nodvendighed 
skulde ledsage Ordets og Sacramentemes Brug, ft)lger det 
ikke dog af Artiklens Udtryk, at Troeslivet, som Guds Aands 
Gave, skal agtes ikke at blive Mennesket til Deel uden 
denne Brug? Dette kunde vistnok synes saa — „hos dem 
der hore Evangeliet", hedder det — , og det kan heller 
ikke nægtes, at Yttringer af Luther ofte nærme sig til denne 
Anskuelse^). Men det tSr ikke tabes af Syne, at det 
altid er Modsætningen til den sværmerske Vragen af det 
ydre Ord og det kirkelige Samftmd, der ligger i Bag- 



^) Det er ikke blot i Luthers ^riyatskrifter at den Sætning ofte gjenta- 
ges: at ,;Gud ikke vil give Aanden til Nogen uden Ordet og Prædi- 
keembedet", at „den Hellige Aand ikke oplyser Hjerterne og væk- 
ker Troen uden det ydreEmbedeogdenydreBragafSacramenterne" 
(X\h S. 545. I. S. 2184), men ogsaa i de schwab. Artikler (7) 
hedder det: „ellers (uden Ordet)er der intet Middel, Vei eller Sti 
til at opnaae Troen ; thi Tanker udenfor eller forud for det mundtlige 
Ord ere, hvor hellige og gode de end synes, dog idel LOgn og 
Vildfarelse"; og ide schmalk. Artikler (de confess.): »An- 

. gaaende det, der vedkommer det hdrlige og ydre Ord, maa det fast- 
holdes^ atGud ikke giver Aanden eller sin Naade tilNogen, 
udenvedogmeddetydreOrd, somgaaer forud". 
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grunden*). I Modsætning hertil findes den kirkelige Vei 
for Troeslivets Udvikling, som er og bliver den almindelige 
Vei og Hovedveien, fremhævet i stærke Udtryk. At der 
er utallige Midler og „usporlige Veie" (Rom. 11, 33), ad 
hvilke Gud „uden ydre Ord" viljer, ved sin Aand væk- 
kende, styrkende og befrugtende, det aandeUge Liv i 
Mennesket, skal sikkert ikke dermed være benægtet*); 
men det er let forklarligt, om Reformatorerne, i den 
svære Kamp,. de havde at bestaae med „Sehwarmgeister" 
og „himmlische Propheten", i hvilke de saae Reforma- 
tionsværket træde frem i fordreiet Skikkelse, ikke altid 
formaaede at holde den rette Linie i .deres Opposition imod 
den mystiske Retning^). 



1) S c h m a 1 k. A r t i k 1 e r (de confess.) : „Sværmeriet (enthusiasmus) er 
fra det første Fald indplantet Adam og kans Sønner, og det er alle 
Kjetteriers, PavedOmmets og Mahomedanismens Udspring, Kraft og 
Liv. Derfor niaae vi holde fast derved^ at Gud ikke vil handle med 
os paa anden Maade end ved det lydelige Ord og Sacramenterne; og 
hvadsomhelst man roser sig af uden Ord og Sacramenter, som Aand, 
er Djævelen selv". 

') Saaledes have Yttringer af Luther som de foranfOrte atter deres for- 
mildende' Correctiv i andre Udtalelser : „Sandt er det, den Hellige 
Aand har sin Virkning indvendig i Hjertet; men dog vil den or den- 
lig- ogsædvanligviis ikke udrøre saadan Virkning anderledes 
end ved det mundtlige Ord" (XIIL S. 1375). „Den Hellige Aand rører 
og bevæger Hjerterne ved ydre Ting, nemlig ved Ordet, ved Cere- 
monier og ved saadanneGjenstande, som gjennem en eller 
anden Sands bevæge Hjertet" (IL S. 428). 

S) Jvf. Erbkam, Gesch. der protest. Secten im Reform. Zeitalter: „Af 
Frygt for „Enthusiasmens" Farer^ som Reformationen i sin Ungdom 
selv havde maattet friste, vedligeholdt den en bestandig Mistro imod 
den; den var mere betænkt paa at tildække den subjective Begei- 
strings Kilde, for at forhindre Ukaldede fra at^tige ned i dens Dyb- 
der, end paa selv at bringe de Skatte, som den skjuler, opfor Dagens 
Lys" (Tidsskr. f. udenl. theol. Litt. XVU. S. 391). 
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VI. 

„Ft lære videre^ at en saadan Tro skal frembringe 
^gode Frugter^ ^), og at det bor at ove gode Gjerninger ^ fore- 
skrevne afGud^ paa Grund af Guds Villie^ ikke for at vi 
skulle fortroste os til^ ved saadanne Gjerninger at ^fortjene 
Retfærdiggjorelse for Gud^^). Thi Syndernes Forladelse 
og Retfærdiggjorelse gribes ved Troen^ saaledes som Christi 
Ord vidner: ^^naar I have gjort alt detle^ da siger: vi ere 
unyttige Tjenere'\ T>et Samme lære ogsaa de gamle Kirke- 
fædre* Thi Ambrosius siger:, j^saalédes er det besluttet af 
Gudj at hvo som troer paa Christus er frelst^ uden Gjer- 
ning^ idet han alene ved Troen uforskyldt erholder Synder- 
nes ForladelseJ*^ 



XX«). 

^,Med Uret blive Vore beskyldte for^ at de skulle hin- 
dre gode Gjerninger. Thi deres Skrifter^ som foreligge 
om de ti Bud og andre af lignende Indhold^ ere Beviis 
for^ at de have foredraget nyttig Lære om ,de forskjellige 
Stillinger og Pligter i Livet' % hvilke Livsretninger (genera 
vitæ^ og hvilke Gjerninger der i ethvert Kald ere velbe^ 
hagelige for Gud* Paa disse Ting have Prædikanterne til- 
forn kun lidet indladt sig; de have blot drevet paa bam^ 



1) l. T. „gwte Fruchl und gule Werk". 

^ *. T. „dass wrr durch unsere Werk Gottes Gesetz genug thun oder von 

wegen unser Werk gerecht geschStzt werden". 
^) Henne Artikel slutter sig, saavel hvad den negative som hvad den 

positive Deel angaaer, umiddelbart til Artikel 6, som Udvikling af 

den der kort angivne Thesis, og synes paa Grund heraf passeligst at 

Sammenfattes under Eet med denne. 
^) t. T. „von rechten christligen Standen und Werken". 
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agiige og orkeslose Gjemingery saasom visse Fester^ visse 
Fastetider^ Broderskaber^ Valfarter^ Helgendyrkelser^ Rosen- 
krandse^ Munkestand^) og lignende Ting. Herfra ere vore 
Modstandere nu blevne afvænnede ved vor Paamitidelse^ 
og de anprise ikke disse unyttige Gjeminger saaledes som 
tilforn. ^De begynde desuden at tale om Troen^ hvorom 
der tilforn herskede en synderlig Taushed; de lære^ at vi 
retfærdiggjores ikke blot ved Gjeminger^ men de forbinde 
Tro og Gjeminger^ og lære^ at vi retfærdiggj6res ved Tro 
og Gjerninger^ ^ en Lcere^ som er taaleligere end den for- 
rige^ og kan give mere Trost end deres gamle Lære^^)- 

Efterdi allsaa Læren om Troen^ som ^bdr vcere den 
fornemste i Kirken\ saa længe har ligget hen (som Alle 
nodvendigen maae tilstaaej at der angaaende Metfærdiggjo- 
relse ved Troen har været dyb Taushed i Prædikenerne^ 
medens ålene Læren om Gjerningeme er bleven drevet i 
Kirkerne)^ have vore Prædikanter fremsat saadan Lære 
om Troen: 

For det forst e: at vore Gjerninger ikke kunne for- 
sone Gud eller erhverve Syndsforladelse og Naade og Ret* 
færdiggjorelse ; men denne o^naae vi alene ved Troen^ idet 
xi tro&j at vi tages til Naade for Christi Skyld^ der er givet 
os som eneste Mægler og Forsoningsoffer^ ved hvem Fade* 
ren forsones. Hvo som altsaa fortroster sig til ved Gjer- 
ninger at erhverve Naaden^ han ringeagter Christi For- 



1) t. T. tilføier „IndulgeDzien". 

^) I tT. findes istedetfordeaDeAiierkjeDdelso fdlgende polemiske Passus : 
^wiewohl sie dennoch ihr Irrthum niclu bekennen, sandern unter- 
stehen sich, dieselbigen zii Unterdruckung der heilsamen und trøst- 
Ijchcn Lehre vom Glauben nnd zu Schmach unserm Herrn Christo zu 
verfechten'*. — Fra delte Sted af er. den tydske Text yøsenlig afvi- 
gende' fra den latinske og falder kun paa ganske enkelte Steder sam- 
men med den. 
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tjeneste ogNaade^ og soger uden Christus^ ved menneskelige 
Kræfter Veien til Gud^ da dog Christus har sagt om sig: 
jeg er Veien^ Sandheden og Livet. 

Denne Lære om Troen udvikles allevegne hos Pau-- 
lus; i Eph. 2j 8 hedder det: ^^af Naade ere I frelste for^ 
medelsl Troen^ og det ikke af eder; det er en Guds Gave^- 
ikke af Gjerninger^^ o.s.v. Og^ at Ingen skal beskylde os. 
for^ at det skulde være en ny Fortolkning af Paulus^ der 
her er udtænkt af os^ saa har hele denne Sag Kirkefcedre- 
nes Vidnesbyrd for sig. Thi Aiyustinus tager i mange 
Skrifter Naade og Retfærdiggjorelse ved Troen i Forsvar 
imod Gjerningernes Fortjeneste* Og det Samme lærer Am^- 
brosius angaaende Hedningenes Kaldelse^ og ogsaa ellers. 
Thi om Hedningenes Kaldelse siger han: ^jForl&sningen 
ved Christi Blod vilde blive agtet ringe^ og de menneskelige 
Gjemingers Fordringer vilde ikke bdie sig under Guds 
Barmhjertighed^ dersom Reifærdiggjorelsen^ som har sin 
Grund i Naaden^ skulde bevirkes ved forudgaaende For^ 
tjenester^ saa at den ikke blev Gave af Giveren^ men Ldn 
til ArbeidererC\ 

Men^ om endog denne Lære bliver vraget af de Ver" 
farne Qimperiti) ^), saa fornemme dog de fromme og 6e- 
kymrede Samvittigheder^ at den bringer rigelig Trdst; thi 
Samvittighederne kunne ikke vorde beroligede ved Gjemin^^ 



^) I den t. T. findes her følgende Udvikling: „denn die Welt weiss Ton 
keinerGerechtigkeitdenn allein vom Gesets und vom vernfinftigen Le- 
ben, weiss niche, wie das Gewissen gegen Gott and in GoUes Gerichtsich 
halten soli; und doch, wenn Gott straft und erschreckt die Gewissen, 
so fahren dieselbigen zu, so diese Lehre vom Glanben und Christo 
nicht wissen, snchen Werk und wollen mit eigen Werken Gottes Zom 
vertøhnen und ewiges Leben erlangen ; . .. das ist eitel Blindheit 
und Verachtnng Christi, und fallen die Herzen f&r und fQr in grOsser 
Ungednid gegen Gott, bil sie zuletzt ganz verzwetfehi". 
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ger hvifkesomheht^ men alene ved Troen^ naar de holde sig 
fuldt forvissede om, at de formedelst Chrisdis have en for- 
sonet Gud^ saakdes som Panlus lærer i Bom.S^t: „r^^- 
fcerdiggjorte ved TroeUj ham vi Fred med Oud^\ Denne 
kele Lære maa opfattes i Henhold til (referenda est ad) 
den wngUede Samvittigheds Kamp^ og den kan ikke forstaaes^ 
naar den skilles fra denne indre Kamp* Deraf de vrange 
Domme af uforstandige og vanhellige J^hnuesker^ som ind' 
bilde sig^ ol den christelige Retfeerdighed ikke sktdde være 
andet end den borgerlige og philosoplmke Retfærdighed, 

Tilforn bleve Samvittighederne pUnle ved Læren om 
Gjerningerne^ og de fik ingen Trost at hore af Evangeliet, 
Nogle sogte i deres Samvittighedsangst Tilflugt til Ork ener 
eller til Klostere^ i Haab om der at erhverve sig Naaden 
ved Munkelivet, Andre udtænkte sig andre Gjerninger for 
at erhverve Naaden og gjore Fyldest for deres Synder, 
Derfor var det hoist fornodent at foredrage og fornye denne 
Lære om Troen paa Chris tus j at ikke de ængstede Sam^ 
vittigheder skulde mangle Trost^ men at de skulde vtde^ at 
det er ved Tro paa Christus at Naade og Syndsforladelse 
og Retfærdiggjorelse tilegnes^ 

Derhos bliver der ogsaa paamindet derom^ at Troens 
Navn her ikke betegner en blot historisk Kundskab ^ saaledes 
som den fndes ogsaa hos de Ugudelige og Djævelen^ men at 
det betegner Troen^ som froer ikke alene Historien^ men ogsaa 
Historiens \-irkning^ nemlig denne Artikel: Syndernes PoT' 
ladelse^ tit vi nemlig ved Chrisfus have Naade^ Retfærdig- 
gjorelse og Syndernes Forladelse. 

Hvo som nu veed^ at han ved Christus har en naadig 
Fader ^ han kjender i Sandhed Gud; han veedj at han lig- 
ger ham paa Sinde; kan paahalder ham*j med eet Ord: 
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han lever ikke^ som Hedningene^ uden Gud^\ Thi Djæve^ 
len og de Ugudelige kunne ikke troe denne Artikel: Syn- 
dernes Forladelse. Derfor hade de Gud som Fjende; de 
paakalde ham ikke^ vente sig intet Godt fra ham. Augu" 
Stinus lægger ogsaa sine Læsere det Samme paa Hjerte 
angaaende Troens Navn^ og lærer^ at i Skriften er Troens 
Navn ikke al forstaae om 'en Kundskab^ saadan som den 
findes hos de Ugudelige ^ men om Fortr<)Stningen ^ der 
troster og opreiser de ængstede Sjele. 

Fremdeles læres der hos oSy at det er nodvendigt at 
gjore gode Gjerninger^ ikke at vi skulle fortroste os til ved 
dem at erhverve Naaden^ men paa Grund af Guds Villie. 
Ved Troen alene tilegnes Syndernes Forladelse og Naaden. 
Og eftersom den Hellige Aand annammes ved Troen% 
fornyes Hjerterne og ifbre sig et nyt Sind (induunt novos 
affectus')j saa at de kunne ove gode Gjerninger; sadledes 



1) Dette er i den t. T. nærmere udfort saaledes: „Hieraus istzu marken, 
wo Glanben sey und^ was wir Glauben lieissen. Denn wo iiiclit 
Schiecken ist fiir Gottes Zorn sondern Lust an sundlichem Wandel, 
da ist nicht Glaube; denn Glauben soli trosten und lebendig machen 
die erschro.cknen Herzen . . . Darum ist leicht zu antworten, wenn 
Etliche sprechen : so der Glaab gerecht macht, sey nicht Noth gute 
Werk zu thun. Dagegen lehren wir, dass diejenigen, so Lust an 
ihren Sunden habcn und fortfahren im sundlichen Wandel, nicht 
glauben ; denn wo nicht Schrecken ist fQr Gottes Zorn, da ist nicht 
Glaube". 

-^ At „den Hellige Aand annammes ved Troen" synes ved fdrste 
Oiekast at staae i Modstrid med Art. 5: „den Hellige Aand bevirker 
Troen". Men ved Sammenfatningen af disse tvende Sætninger er 
netop betegnet den aandelige Vexelvirken imellem Gud og Mennesket. 
Ved Guds Aand bliver Troen bevirket i Alennesket, ligesom alt det 
Aandelige, Gudbeslægtede; men Troen staaer ikke fuldfærdig med 
eet $lag; dens Udvikling falder ind under Lovene for det Skabtes 
gradvise Fremvæxt, i det Aandelige som i det Legemlige; og paa 
hvert hOiere Trin af Troeslivet stiger den menneskelige Modtagelig- 
hed for den guddommelige Indvirkning* 
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som Ambrosius siger: ^^Troen er Moder lil den gode VitHe 
og den retskafne Handling^\ Thi de menneskelige Krmfter ere 
uden den Hellige Aand fulde af ugudelige Lyster^ og for 
svage til at 6ve Gjerninger^ som skulde være gode for 
Gud^). De staae desuden i Djævelens Magt^ som tilskyn" 
der Menneskene til allehaande Synder^ til ugudelige Menin- 
ger^ til aabenhare Misgjerninger^ saaledes som man kan see 
hos Philosophernej der vel have bestræbt sig for at fore et 
retskaffent Liv^ men ikke have vteret i Stand dertil^ men 
ere blevne besmittede ved aabenbare Misgjeminger. Saa 
stor er den menneskelige Skrobelighed^ men den er uden 
Tro og uden Hellig Aand^ og styrer sig selv ved blot men^ 
neskelige Kræften 

Saatedes skjonnes det letteKg^ at det ikke kan lægges 
denne Lære tilLast^ at den skulde hindre gode Gjerninger ; 
snarere maa døn prises^ fordi den viser j ^hvorledes vi kunne 
dve gode Gjerninger. Thi uden Tro kan den menneske^ ' 
lige Natur hverken 6ve de Gjerninger^ der ere foreskrevne 
paa den fdrste dier paa dm anden af Lovens Tavler^ 
Uden Tré paakalder Mennesket ikke Gud^ venter intet af 
Gudy bærer ikke Korset med Taalmod^ men s6ger Undsæt- 
ning hos Mennesker^ og stoler paa den. Saaledes herske 
alle Begjerligheder og menneskelige Anslag i Hjertet^ naar 
Troen og Tilliden til Gud er borte^). Hvorfor ogsaa 



1} Et letnpelififi Udtryk, samtnenboldt med Melanchtfaons Yttrhi^ i den 1ste 
Udgave af loci theol. (p. 107 ed. Angusti): „Den frie Villies Gjernin- 
ger, som gaae forud for Retfærdiggj Oreisen, ere aHe forbandede 
Fragter af et forbandet Træ, intet nden Hyklerie og L6gn, der kom- 
mer fra et nreent Hjerte". 

^ Videre udF5rt i den t. T. : „obschon die Menschen durch eigen na- 
tdriiche Kraft aQsserliche Shnliche Werk zum Theil zu thnn yermd- 
gen, so kann doch das Herz nicbt Gott lieben, es glanbe denn zu- 
vor, Gotte wolle gnSdig seyn .... Wenn also das Herz weiss, dass 
nns Gott gnådig will seyn und uns erbdren um Chr. willen, so kann 
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Chrisius har sagl iJoluiS^S): ^judm mig kunne I intet 
gjdre^\ og i Kirken synges der: .^uden din Giiddomskraft 

er der intet ved Mennesket^ intet som er uden Skyld^\ — 

* * 

* 

Confutatlonens Indsigelser ere i det Væsenlige 
Folgende: ,;At de bekjende^ at Troen skal frembringe 
gode Frugter, bliver gjeme og villigt antaget. Thi Troen 
uden gode Gjeminger er dod (Jak. 2)) og den hele Skrift 
tilskynder os til gode Gjeminger. — Men, at Retfærdig- 
gjorelsen bliver tilskrevet Troen alene, er lige imod den 
evangeliske Sandhed, som ikke udelukker Gjemingeme. . 
Deraf folger, at, om En endogsaa troer nok saa meget, 
saa er han dog ikke Guds Yen, dersom han ikke gjor 
. det Gode. Derfor tilstedes det ikke, at de saa ofte til- 
lægge Troen Retfærdiggjdrelse, efterdi saadant tilhSrer 
Troen og Ej ærligheden (1 Kor. 13); her giver Paulus 
Fyrsterne og den hele Kirke Vished for, at Troen alene 
ikke retfærdiggjord). Heller ikke hjælper dem, hvad 
Christus siger: dersom I have gjort Alt, hvad der er 
befalet ^eder, saa siger: vi ere imyttige Tjenere. Thi 
hvormeget mere maae ikke de sige det samme, som 



es GoU lieben und anrufen ; und dieweil es weiss, dasø uns Chrisius 
sifirken und helfen will, so wariet es Hulfe, verzaget nicht in Leiden 
und strebet wider den Teufel". 
^) Herlil har Apologien følgende Svar: ^a vi erfare i vor Samvittig- 
hed, at Modstanderne fordOmme den aabenbare Sandhed, hvis Opret- 
holdelse er nødvendig for Kirken og fordger Christi Ære, saa have 
,vi let ved at ringeagte Verdens Trusler, og med uforfærdet Mod ville 
vi bære, hvad der bliver at lide for Christi Ære og Kirkens Tarv. 
Hvo vil ikke med Glæde lade Livet for Bekjendelsen af disse Artik- 
ler, at vi uforskyldt formedelst Christus erholde Syndsforladelse ved 
Troen, at vi iklie ved vore Gjerninger skalde erhverve den? . . . 
Denne Tro opholder og levendegjOr Hjerterne i Fortvivlelsens haar- 
deste Kamp". 
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alene troe: naar I troe Alt; saa siger: vi ere unjrttige 
Tjenere! Derfor bliver ved dette Christi Ord ikke Troen 
ophoiet uden Gjeminger; men der læres, at vore Gjer- 
ninger ere intet, naar de sammenholdes med den evige 
Belonning. Thi ogsaa Troen er, ligesom de gode Gjemin- 
ger, Guds Gave, hvilken det evige Liv bliver skjenket ifélge 
(Jhids Barmhjertighed* — Derfor agte vi ikke Christi For- 
tj eneste ringe, men vi vide^ at vore Gjemiiiger ere intet, 
og ikke ere foi-tjenstlij^Cj uden i Kraft af Chrieti Lidelsea 
Fortjeneste. Men Chrietus har, som den gode Hyrdej 
der har begjndt at virke og at lære, givet os et Exem- 
pel, at vi skulle gjore, som han har gjort. — Denne 
Modstandernes Mening om de gode Gjerninger er for 
1100 Aai' siden, paa Augustina Tid, bleven fordomt og 
forkastet*'* 

Denne Polemik maa i dobbelt Henseende ansees 
forfeilet: forst, idet den paab}Tder den protestantiske 
Confessioiiy tvertimod dens udtrykkeligste og klareste 
Yttringer, et Begi^eb af den retfærdiggjorende Tro, som 
om den skulde være en historisk Antagelse, en intellec- . 
tuel Erkj endelse j der kunde være uden Kjærlighed og 
Kjærhghedens befrugtende Kraft, ~ dernæst, idet den 
gaaer ud ft-a et Begreb om Retfærdiggy oreisen som givet, 
der er væsen%t forskjelligt fra det protestantiske: som 
Erhvervelse, Tildelclse af den guddommelige Naade som 
Lon for Troen og KjærUgheden. Men efter den prote- 
stantisk-bib elske Opfatning er der alene Tale om en 
Griben, en Tilegnen af Naaden (.justificatlo apprehen- 
ditur''}; Gude Naade er altid der, efterdi den er gi*undet 
og givet i Faderens evige Kjs&rlighed, men don bliver 
forst tilstede for Meimesket, naar dette slutter sig til 
deu i Troens Fasthed- ' 
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Heraf <foIger — aagtet .d6n protestaniiske Lære er 
enig med den katholske angaaende Ojemingernes Nod- 
vendighed, den katholske enig med den protestantiske 
angaaende deres Utilstrækkelighed, naar de betrag- 
tes i og for sig — en dobbelt Far skjellighed: med 
Hensyn til den StilUng, der i begge Kirker anyises Gjer- 
ningeme, i Henseende tilNodvendighedensGrnnd og Væsen, 
og med Hensyn til Ketning og Skikkelse, hvori Gjer- 
nings-Yirksomheden udyikler sig i det religiose liy. 

1. Gjemingens Nodvendighed er nemlig efter åen 
katholske Lære Middelets Nodvendighed til Oie- 
medets Opnaaelse: Erhveryelse af Guds Naade. 
Herimod stiller Confessionen sin negative Thesis, 
der gjentages atter og atter som evangelisk Hoved- 
sætning: „gode Gjeminger skulle oves, ikke at vi 
skulle fortroste os til, ved dem at fortjene Hetfær- 
diggjoreke for Gud"^). Thi, ligesom Guds Naad« ikke 
forst skal tilveiebringes - og erhverves, saaledes vilde 



1} Adskilldøespunktet tnecler kkrt frem i Tridentinerconciliets 
Bestemmelse om Gjerningerne (sess. VI. can. 24 og 32). „Dersom 
Nogen lærer . . , ai Gjerningerne blot ere RetfærdiggjSrelsens Frng- 
ter og Kjendetegn, ikke tittige Grund til dend ForOgelse, . . 
at den Retfærdiggjorte ikke ved de gode Gjerninger . . . virkelig 
fortjener Naadens Fordgelse, det evige Liv og dette Livs Op- 
naaelse, ja endog ForOgelse af den evige Herligbed : ban være Ana- 
thema!" Den katholske Lære om Gjerningernes FortjenstTig* 
hed og Kraft folger umiddelbart af Læren om Retfærdiggjdrelsens 
Natur som Eet med HelliggjOrelsen: „da der fra Christug som Hove- 
det udgyder sig en bestandig Kraft over de Retfærdiggjorte som hans 
Lemmer, ligesom fra Viinstokken i Grenene, en Kraft som gaaer forud 
for deres gode Gjerninger, ledsager dem og folger efter dem, og uden 
hvilken disse aldeles ikke kunne være velbehagelige og fortjenstlige 
for Gud: «aa skulle vi troe, at de Refærdigfgorte ere i Stand til, ved 
de i Gud udfdrte Gjerninger at gjdre den guddommelige Lov Fyldest 
og fortjene det evige Liv, naar de nemlig dde i Naadestanden" 
(sammest. cap. 16). 
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den^ om dette lod sig tænke; ikke kunne erhverves ved 
menneskelig Qjemings Værd og Fortjeneste: „dersom 
Syndens Forladelse ikke bliver os til Deel uforskyldt for- 
medebt Christus^ men formedelst vor egen Kjærlighed; s aa 
vil Ingen opnaae den^ med mindre han opfylder den 
hele Lov ; thi Loven retfærdiggjor os ikke^ saalænge som 
den anklager os. En saadan Lydighed imod Loven er 
vistnok Retferdighed, hvor den er fuldstændig; men hos 
08 er den kun ringe og ureen. Thi hvo elsker Gud eller 
flygter Gud fuldelig? hvo udholder de Trængsler, der 
paasendes ham af Ghid; med den rette Taaknocl? hvo 
tvivler ikke mangengang; om de menneskelige Ting 
styres ved Guds Forsyn eller ved Tilfældet? hvo tvivler 
ikke ofke; om Gud agter paa hans. Bon? hvo græmmer 
sig ikke ofte derover; at de Ugudelige friste en bedre 
Lod end han selv? hvo gjor sit Kald Fyldest? hvo er 
vel deu; der elsker Næsten som sig selv? hvo bliver ikke 
ved Begjerligheden dreven til at synde?" Saaledes Apo- 
logien. Det er Selvbevidsthedens skarpe Vaaben, der 
her vendes imod den forfængelige Indbildning; som fin- 
der Næring og Pleie i den katholske Kirke, om egen 
Gjemings Fortræffelighed. 

Men vore kirkelige Skrifter .gaae et Skridt videre; 
til at vise den uudeblivelige praktiske Virkning af 
dette Menneskets Selvbedrag overfor Gud. Thi; 
efterdi Mennesket dog ikke kan blive Herre over den 
lonlige Bevidsthed; at Midlerne, til hvilke, han sætter sin 
Lid; ikke sta^e i det rette Forhold til Oiemedet; hvorpaa 
de ere beregnede, vil dette Maal uvilkaarligt forskyde 
og forrykke sig for hans Tanke, og Formaalets Forvansk- 
ning vil atter virke tilbage paa Valg og Anvendelse af 
Midlerne, der sættes i Bevægelse. Ligesom Menneskers 
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Gunst kan erhverves yed den nfortrodne, ivrige Beilen^ 
saaledes vil det være uundgaaeligt, at der ogsaa i For- 
holdet tjil Qud danner sig en asketisk Eunstanviisning 
til at vinde og forSge Naaden ved Gjeminger, som, just 
fordi de udelukke ethvert Hensyn til sædeligt Formaal, 
faae et falsk Skin af at foretages alene for Guds Skyld, 
og som efterhaanden ville fore til Udartninger, der staae 
som aabenbar Parodiering af den sædelig*religi5se Virk- 
somhed: „Samvittighederne -^ erindrer Apologien — 
finder ikke Fred i disse (Livets sædvanlige) Gjeminger; 
men i deres Angst dynge de Gjeming paa Gjeming, og 
fortvivle tilsidst, fordi de ikke finde nogen Gjeming fuld- 
kommen reen; saa udtænkes da Gjeminger af ny Art, 
9om ligge udenfor Guds Bud; . . . der opstaae nye Dyr- 
keiser, nye L5fter, nye Munkeordener, og al Tragten 
gaaer ud paa en eller anden stor og uds5gt Gjeming, 
som skal kimne stilles imod Guds Vrede og Dom"^). 

2. I Confessionens positive Thesis: „at det bor 
At gj^re gode Gjerninger, fereskrevne af Gud" 
er Gjemingemes Nodvendighed udtalt, men anderledes 
begrundet end i den katholske Kirkelære. De ere nod- 
vendige, i objectiv Henseende, „formedelst Guds Villie"; 
„Gud vil, at baade Troen og Gjemingeme skulle styres 



O Træffende, og i den skarpeste Modsætning til det katholske Fortjenst* 
ligheds-System, siger Luther: „naar man tager Guds Ord paaRaad, 
saa ere alle Kartheuseres og Munkes Gjerninger, om man end smelter 
dem alle tilsammen i een Hob, ikke saa gode som en fattig Tjeneste- 
qvindes Gjeminger, som, ved Daaben indsat i Guds Rige, troer paa 
Christus, og i Troen venter paa det salige Haab". Og videre: ,^0g- 
saa jeg vil paa den yderste Dag bringe et godt Register med over 
mine gode Gjerninger . • . , saa at de skulle blive hddte til at prise 
og ophfiie mig, og skrige ak og vee over sig selv . . . Derfor skal 
en Christen ikke see paa andet end derpaa, at han udfdrer sit Em-> 
bede reUelig i Kjærlighed"' (IX. S. 1317)* 
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* 

*yed hans Ord ; det er den uforanderlige Verdensorden, at 
Skabningerne skulle adlyde Gud" (repetit. conf.); — og 
de gode Gjeminger ere derfor ,jDyrkelse af Gud ogaande- 
lige Offere"^); — og de ere nodvendige, i subjectiv 
Henseende, fordi de ere uudeblivelige Frugter af den ret- 
færdiggjorende Tro; det vilde være en Modsigelse, at 
Mennesket skulde kunne hvile naed Fortrdstning og Sjele- 
ired i den guddommelige Naade, uden at tillige den men- 
neskelige Yillie stræbte med al sin Kraft tilEenhed med 
Guds Villie. „Efterdi Troen tilforer os den Hellige Aand 
og frembringer et nyt Liv, i Hjerterne, er det nddven- 
digt, at den maa frembringe nye Sindsretninger i Hjer^ 
tet, . . saa at det nye Liv indbefatter nye Gjeminger, nye 
Tilboieligheder, Gudsfrygt, Kjærlighed til Gud, Had til 
Kjodets Begjerlighed" o. s. v. (Apol.), Denne Tankegang 
vender idelig tilbage, i vore kirkelige Skrifter, og den bliver 
udviklet paa mangfoldig Maade*). Reformatorerne have 
tilfulde erkjendt, hvor nær den evangeliske Y^yghed 
grændser til uevangelisk Ligegyldighed for Loven, og 
under en Mangfoldighed af Vendinger og Former ind- 
skærpe de derfor den rette Provesteen for Troen: "hvor 
gode Gjeminger ikke folge, der er Troen falsk og ikke 
ægte" (schnjalk. Art. 13)«). 



1) Udg. 1540Art. 20. 

^) „Endskjdndt de gode Gjerninger Oves i Kjddet, der enclnu ikke gan- 
fke er fornyet, men kæmmer den Hellige Aands Virkninger og paa- 
hefter noget af sin Ureenhed, saa ere de dog formedelst Troen 
hellige Gjerninger, guddommelige Offere, og de h5re til 
Christi Stat, der viser sit Rige for denne Verden, — At dadle saa- 
danne Gjerninger: Bekjendelse af Læren, Lidelser, Kjærlighedsgjer- 
ninger, Kjddets Spægelse — vilde i Sandhed være at dadle Christi 
Riges ydre Skikkelse i den evangeliske Verden" (Apol.). 

') Med disse Ord slutter Artiklen. Mærkelig er ogsaa den Fremstilling, 
Luther her lader gaae forud: „Hvad jeg hidtil bestandig og sta- 

8» 
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Og denne Lære, der férer Gjerningeme tilbage til 
Troen som det aandelige Udgangspunkt, den naturlige 
Rod, godtgjor derved navnlig sin evangeliske Sandheds- 
kraft, at den ikke blot driver paa Gjerningeme som nod- 
vendige, lærer at de maae oves, men tillige anviser den 
rette Vei til at 6 ve sande christelige Gjeminger: „viser, 
hvorledes vi kunne gjore gode Gjeminger." Thiférstved 
Troen udkæmpes Anfægtelsens haarde Kamp („certamen 
perterrefactæ conscientiæ"); den Troende staaer ikke uden 
og udenfor Gud („non est' sine deo sieut gentiles"), men 
ved Fortrostningen til Guds faderlige Naade er der Fred 
og Eo og Kjærlighed i Sjelen. Saaledes renset for den 
naturlige Ureenheds Elementer, er Sjelen forberedet til 
Det, hvormed Begyndelsen maa gjores: til „de indre, 
aandelige Gjeminger, til Troens Ovelser (opera interiora, 
spiritualia, exercitia fidei"); „naar vi ved Troen erkjende 
Guds Barmhjertighed, da henflye vi til Gud, elske og 
paakalde ham , haabe og vente Hjælp , adlyde under 
Trængsler, fordi vi vide, at vi ere Guds Sonner, og at 
vort Offer, vore Trængsler behage Gud; dette er den 
Dyrkelse, Troen frembringer, ... og det er saadanne 
Gjeminger, der gjore Forskjellen imellem de Fromme 
og de Skinhellige"^). „Disse indre og ydre Gjeminger ud- 
gjore en Gudsdyrkelse, naar de oves i den Tro og i den 



dif^t har lært om Retfærd iggjdrelsen, kan jeg ikke i nogen Henseende 
forandre: at vi ved Troen opnaae et nyt og reentHjerte, og 
at Gud formedelst Christus agter os retfærdige og hellige . . . Af d e n n e 
Tro, Fornyelse og Syndsforladelse fOlge gode Gjer- 
ninger, og hvad der i dem er ureent og ufuldkomment, regnes ikke 
som Synd og Brdst, ligeledes formedelst Christus. Det hele JMenne- 
ske^ baade efter sin Person og efter sine Gjerninger, er og kaldes 
retfærdig og hellig, af idel Naade og Barmhjertighed . . . Saaledes er 
Alt i Rigtighed (sic omnia bene se habent)". 
1) Saaledes i U dg. 1 540 (de bonis opp.). 
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Hensigt, at Gud maa forherliges ved denne Lydighed ; denne 
sande Dyrkelse kommer ikke tilveie uden Evangeliets 
Lys og uden Tro, hvorimod den ydre Lydighed eller 
Tugt kan iagttages ogsaa af de Ugjenfédte"^). „Derfor 
ere alene de gode Gjeminger i de Troende velbehagelige 
for Gud, som Paulus lærer: hvad der ikke skeer af Tro 
er Synd; d. v. s. hvor Hjertet er i Tvivl, om Gud er os 
naadig, om han horer os, hvor det over Gjeminger med 
Vrede mod Gud i Hjertet, hvor ypperlige her Gjemin- 
geme end synes, ere de dog Synder, thi Hjertet er 
ureent. Derfor kunne de gode Gjeminger uden Tro ikke 
behage Gud, men Hjertet maa forst være i Fred med 
Gud, og troe, at Gud antager sig os, er os naadig, og 
agter os retfærdige ikke for vor Fortjenestes Skyld, men 
for Christi Skyld af Barmhjertighed. Dette er den rette 
chiistelige Lære om gode Gjeminger"^). 

Med saa stor en Alvor og Styrke har den evange- 
liske Bekjendelse oprindeligt holdt den religiose Sæde- 
ligheds-Idee fastknyttet til Troens Begreb, sammenfattet 
Tro og Troesliv som Eenhed, paa samme Tid som den 
har holdt den aandelige Substants i Gjerningen, Villiens 
Betning og Anstrengelse, udskilt fra Gjemingens tilfæl- 
dige, bedrageriske Form^). Alligevel skulde der ikke 
hengaae mere end syv Aar, inden Forfatteren til Confes- 
sionen og Apologien maatte see sig mistænkt for Fra- 

^} r e p e t i t. c o n f. : quæ opera facienda sint. 

^ Slutningen af Confessionens 20de Artikel efter den tydske Text. 

^) Jvf. de schwab. Art. (6): „en saadan Tro, eftersom den ikke er 
en tom Tro eller forudfattet Indbildning i Hjertet (ein Mosser Wahn 
oder D&nkel des Herzens), saaledes som hos de falske Troende, men 
et kraftigt, nyt, levende Væsen, bringer megen Frugt^ gjOr altid noget 
Godt : med Hensyn til Gud, ved Lov og Tak, BOn og Prædiken og 
Lære, med Hensyn til Næsten, ved Kjærlighed, Tjeneste, Hjælp og 
Raad, ved at give og at lide allehaande Ondt indtil Dfiden". 
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fald fra den sande evangeliske Edrkelære^ ved at erklære 
sigfor„N6dvendigheden af en aandelig Fornyelse 
til det evige Liv"; og atter en Snees Aar senere var 
det kommet dertil, at Sætningen ^^Gud ændser ikke Menne- 
skets Gjeminger (Deus non curatopera)"blev udtalt med den 
stSrsteTillidsfuldhed. Denvidere Udvikling af dette Thema: 
' , at „ogsaa en Synder og Ugudelig kan, uden Fornyelse 
ved den Hellige Aand, blive retfærdiggjort ved Troen", 
at „gode Gjeminger ere skadelige med Hensyn til S^-lig- 
heden", blev for en Tid den lutherske Rettroenheds Sym- 
bolum^) — , Paastande som, naar de fores tilbage til Con- 
fessionens og de samtidige Kirkeskrifters Lære, befindes 
at staae i ligefrem Modsætning til denne Læres Aand og 
Væsen; thi de udsige hverken mere eller mindre, end at 
den frugtbare og den ufrugtbare, d. e. den sande og den 
skrømtede Tro skal være Eet for Gud, at Mennesket 
skal kunne fortrSste sig til Guds Naade, om hans Sind 
og Villie end vedbliver at staae i Fjendtligheds-Forhold 
til Gud, ja, at det endog skal have noget betænkeligt 
ved sig, hvor Troen sees at træde ret virksomt, for- 
nyende og helliggjorende frem i Menneskets Liv og Van- 



1) Melanchthon vedbley, iConfessioneDsAand, at erklære s'i^ imod disse, 
for den evangeliske Kirkes indre og ydre Tilsiand li|^e farlige, Para- 
doxer. „Hiint rasende Skrig: „gode Gjerninger ere ikke nddvendige", 
er en barbarisk og djævelsk Antinomie; Efterverdenen vil undres 
o\er, at det har fundet Tilhængere" (postill. IV. p. 512). Den Sæt- 
ning: „den nye Lydighed er nOdvendig" maa opretholdes; den er og 
bliver evig Sandhed, og skal ikke forfalskes ved urigtig Tydning og 
Skumlerier". Dog indvilliger han i Udeladelse af Ordene „tilFrelse'^ 
og for at forebygge al Misforstaaelse advarer han imod, ved „den 
nye Lydighed" atforstaae „blot ydre Gjerninger"; den omfatter „gode 
Forsætter, hjertelig Paakaldelse, Styrkning af Troen, Glæde over 
Gud i Lidelse og Trængsel, fast Villie til at undgaae Synder" o. s. v. 
S. Schenkel, Wesen d. Protest. IL S. 573-588. Galle, Charak- 
teristik Melanchthons, S. 345—357. 
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del. Alligevel er det ikke vanskeligt at forklare, hvor- 
ledes diase, i sig selv saa frastddende, Paradoxier have 
kunnet komme frem og sætte sig fast; deres Historie kan 
gradviis forfblges, ja kan indtil et vist Pmikt forbilledligt 
paåvises i de Forandringer, som foregik allerede i Luthers 
egen Opfattelse af Forholdet imellem Tro og Gjerninger ^). 



^) Allerede i nogle af L u th ers tidligere Skrifter (af 1520 og21 : „von der 
Freiheit eines Christenmenschen" — „vom eingegossenen und er- 
langten Glauben'* — - „von den geistlichen und Klostergel ubden"), 
forekomme Yttringer om Gjerningeme i hdiøt forskjeMig Retning. 
Det liedder, paa den enelSide: „ligesom et Træ, der ikke bærer 
Frugt, ikke er et Træ, men et Stykke Brænde, en Hykler, der ligner 
et Træ, f aaledes er Troen, som er uden Gjerninger, en Hykler" ; — 
„Naar Troen er AU, og alene er tilstrækkelig til at gjdre from, hvor- 
for ere da gode Gjerninger paabudte? Lader os være vel tilmode og 
intet foretage os. Nei, kjære Menneske! ikke saaledes. Det vilde 
vel være saa, dersom du var alene et indvortes Menneske, var bleven 
ganske aandelig i det Indre; men det skeer ikke fdr den yderste Dag« 
. . . Omendskjdndt Mennesket indvendig, i Sjelen er tilstrækkeligt 
retfærdiggjort ved Troen, . . saa bliver han dog i dette kjddeligeLiv 
paa Jorden, maa styre sit eget Legem og færdes med Mennesker. 
Der begynde nu Gjerningerne; . . Legemet maa faste, vaage, arbeide, 
færdes og Oves i al Tugt, for at det kan blive det indre Menneske 
og Troen lydigt og ligeartet dermed" (XIX. S. 1739. 1222). Paa den 
anden Side hedder det i de selvsamme eller samtidige Skrifter: „Hvo 
som troer paa Christus, ham kunne ingen Gjerninger anklage eller 
forddmme, hvor onde og mange de end ere . . , men Alt, hvad der er 
vort, anklager og fordommer os, alene Christi Gjerninger retfærdig- 
gjdre og saliggjOre os". „I Troen har et Christenmenneske nok, han 
behOver ingen Gjérninger for at være from; men behdver han ingen 
Gjerninger mere, saa er han visselig lOst fra alle Bud og Love". „Vi 
forkaste de gode Gjerninger, ikke for deres Skyld, men for den onde 
Tilsætning og den falske, forvendte Menings Skyld, som gjOr, at de 
kun synes gode og ikke ere det, bedrage sig selv og Andre dermed" 
(XIX. S. 1887 f. 1213, 19. 1228). Uden Tvivl lade Yttringer som de 
foranstaaende sig bringe i indbyrdes Overeensstemmelse ved nærmere 
og nOiere Forklaring. Men Retningen var dermed angivet til at skille 
Troen fra det tilsvarende Liv, og det blev en Fdlge af den eensidigt 
dogmatiserende Udvikling, der snart fik Overhaand i den evangeliske 
Kirke, at denne Adskillelse udvidede sig mere og mere til en gabende 
KlOft. Jvf. Schenkel, IL S. 528—546. 
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Hvad der nemlig i den dogmatiske Theorie lod sig op- 
naae ved en simpet Begrebs-Distinctioiiy viste sig ved den 
praktiske Anvendelse — og Anvendelsen kunde her mindst 
udeblive — forbundet med store Vanskeligheder: at gjore 
gode Gjeminger gjældende, paa samme Tid som de 
erklæredes at være uden al Betydning med Hensyn til 
Opnaaelse af Naaden og det evige Liv; og ved det be- 
standig skarpere Oppositionsforhold til den katholske 
Værkhellighed var det naturligt, at Baandet imellem Tro 
og Gjeminger losnedes mere og mere, at Troen blev op- 
fattet mere og mere i abstract dogmatiserende Form, 
hvorved Læren om dens sædelige Frugter som nodven- 
dige og uudeblivelige tabte sin indre Begrundelse. Heraf 
blev da den naturlige Folge, atGjemingerne mere og 
mere maatte træde tilbage som ydre, titfældigt og lige- 
gyldigt Phænomen. 



VIL 

„Fi lære videre^ at een hellig Kirke vil bestandig ved" 
blive. Men Kirken er ^Samfundet af de Hellige* ^)^ i hvil- 
ket Evangeliet rettelig læres og Sacramenterne ^rettelig^^) 
forvaltes. 

Og til den sande kirkelige Eenhed er' det nok at 
stemme overeens ^angaaende Evangeliets Lære og Sacra- 
menternes Forvaltning^^); men det er ikke fornddent^ at 
menneskelige Vedtægter eller Skikke og Ceremonier ^ ind- 



1) t. T. „die Versammlung aller Glaubigen". 

>3 U T. ^aut des Evangelii". 

S) t. T. „dass da eintrSchtiglich nach reinem Verstand das Evaogelinm 

gepredigt^ und die Sacramente dem gOttlichen Wort gemfiss gereicht 

werden". 
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Stiftede af Mennesker^ aHetegne ere lige; saahdes som Pau-- 
lus siger (JSph. 4j Sy: ^^een Tra^ een Daab^ een Gud og 
Alles Fader''*) o.s.v. 

* 
Artikleii falder i tvende Stykker: om Kirkens 
Væsen, og om den kirkelige Eenheds Begreb. 



1. Kirken er benævnet „hellig Kirke"; og Udtryk- 
ket bliver nærmere forklaret ved „Samfund af Hellige 
— congregatio sanctorum". 

Denne Betegnelse af Kirken bliver grebet fra katholsk 
Side. „Denne Sætning — indvender Confutationen — 
kan ikke tilstedes uden Skade for Troen, naar der- 
ved de Onde og Synderne blive ganske udelukte og 
udskilte af Kirken^*. Der henvises til Costnitzer-Conci- 
liets Forkastelse •af en lignende Lære af Joh. Huss, til 
Johannes Doberens Lignelse om Kasteskovlen og Christi 
Parabel om Fiskernættet og om de kloge og de daarlige 
Jomfruer, og det erklæres, at „denne Artikel i Confes- 
sionen paa ingen Maade kan antages". 

Det kunde synes, som om denne Anklage for nova- 
tiansk Spiritualisme, for Miskjendelse af den stridende, 
og navnlig med sine egne Brost og Mangler stridende, 



1) Jvf. de kjdbenhavnske Artikler (12. .13): „Troe vi den hellige 
Kirke, del er alle relfierdige Menneskers Samfund, som i en eneste 
Tro ere blevne hans retvise kjære Bdrn, hvorsomhelst de ere. An- 
den særdeles Kirke, ihvor udvortes helKg og smuk hun synes, agte 
vi intet, fordi denne Kirke er tidt ofr ofte mod den rette hellige Kirke; 
hun bander dem, som Gud benedider; hun forskyder dem, som Gud 
annammer; hun beraaber (udraaber for) Kjettere dem, der ret Sand- 
ked lere og Synden straffer, og gjOr sig god i sin egen Helligheds 
Paafund, og gaaer efter øit eget Sind og Lov,*' 
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Kirkes Vilkaar ikke mangier al Grund. Og et saadant 
Skin maatte være vel skikket til at bringe Reformationen ' 
i en mislig Stilling; thi der blev derved mindet om Qjen- 
dobemes fanatiske Paastande om deres Samfund som den 
rene Kirke, hvor Guds Eiges Ideal allerede skulde have 
fundet sin Virkeliggjorelsej om Berettigelsen til at be- 
tragte Alle udenfor dette aandelige Israel som Vantroe og 
ugudelige Kanaaniter, om Forpligtelsen til at udrydde 
dem med Ud og Sværd *\ Men, selv om ikke den fol- 
gende Artikel 8 („eftersom i dette Liv mange hykkelske 
og slette Mennesker ere indblandede") viste, hvor langt 
Reformatorerne stode borte fra fra dette Drommebillede 
af Kirkens Fuldendelse i. den jordiske Tilværelse, vilde Ret- 
færdiggj5relsen her ikke have Vanskelighed. Thi, lige- 
som Udtrykket „hellig Kirke" er taget af det apostoliske 
Symbolum^, saaledes viser Udtrykket „Samfund af Hel- 



1) S. Scjhenkel, Wesen d. Protest. III. S. 157*165, hvor de historiske 
Henviisninger findes; jvf. Erbkam, Gesch. der protest. Secten: „Det 
var en nOdvendig Folge deraf, at Barnedaaben forvandledes til Daab 
af Voxne, der anpristes som den sande nye Fddsel af det christelige 
Liv, at denne Menighed af Voxne og Ddbte t en ganske anden Grad 
gjorde Fordring paa Prædica terne Reenhed og Hellighed, end den 
tidligere Kirke havde gjort det; . . deii maatte bestaae af latter Gjen- 
fddte, og Den, der ikke viste sig at være en saadan, maatte adstOdes 
af Menigheden. -^ Det hidtil alene i Troen ufuldkomment skuede Maal 
er virkelig opnaaet; . . . Egennytten har givet Plads for en hengivende 
Kjærlighed af Alle mod Alle; Ingen har noget Eget for sig, mei^ Be- 
siddelsens Fælledskab, Eien^ommens Ophævelse, AUes fælleds Deel- 
tagelse i Livets Arfieide og Nydelse, -— det er de Former, i hvilke 
GjendObernes jordisk-guddommelige Rige fremstiller sig" (Tidsskr. f. 
udenl. theol. Litt. XVII. S. 401). — I repetit. conf. findes en.ud- 
trykkelig Forvaring imod denne Fanatisme: „vi forkaste det anabap« 
tistiske Sleng (coUuviem anaba|>t.) , der digter om en synlig Kirke, i 
hvilken Alle skulle være hellige". 

^Apologien: „Artiklen i Symbolet definerer Kirken paa samme Maade^ 
idet den byder os at troe, at der er „en hellig, dmindelig Kirke" ; 
men de Ugudelige „ere ikke den hellige Kirke"« 
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lige" tilbage til det Nye Testamente, hvor åy$o$ og masvøytsg 
ere eenstydige Benæynelser påa de Christne. Det Samme 
er her Tilfældet, idet den tydske Text har „GlaUbige". 
Apologien besværer sig derfor med skarp Uvillie over: 
„at der intet Middel gives imod Sykophantens Bid, at intet 
kan udtrykkes saa forsigtigt, at det skal kunne gaaé M 
for Bagvaskelse" ; og den erindrer — næst at henvise til 
den nærmere Forklaring i Art. 8 — med træffende Sand- 
hed derom, at, imedens der hos Kirkens Medlemmer lige- 
saa lidt kan ventes eller fordres fuldkommen Hellighed 
som fiildkommen Tro, bor dog Kirken benævnes efter 
dem, i hvilke der findes en levende og til Helliggjdrelse 
virksom Tro. „Omendskjondt Hyklere og Ugudelige ere, 
efter ydre Mærker, Medlemmer af denne sande Barke, er 
det dog nødvendigt at give dens Begreb som Christi 
levende Legeme, som den der er Kirke baade i Navn 
og i Virkelighed; thi det maa nSdvendigen erkjendes, 
hvad det er, der fornemmelig gjor os til Christi Lemmer 
og hans levende Lemmer; ... de, i hvilke Christus intet 
virker, ere ikke hans Lemmer". „Og denne Tr5st gives 
08 i denne Artikel, at vi skulle vide, at, omendskjondt de 
Ugudeliges Tal er stort, Christi Kirke dog er til, og at 
Christus opfylder hvad han har forjættet sin Kirke: at 
forlade Synderne, at bonhore, at give den Hellige Aand." 
2. Kirken er dernæst betegnet som „Samftmdet af 
Hellige, i hvilket Evangeliet rettelig læres og 
Sacramenterne rettelig forvaltes". Det er ydre, 
objective Kriterier (Evangeliets Forkyndelse og Sacra- 
mentemes Forvaltning), som her foies sammen med det 
indre, subjective (Samfundets Hellighed) ; og det kan ikke 
være tvivlsomt, i Henhold til Art. 5, hvorledes Forholdet 
her er at tænke imellem det Ydre og det Indre. Kirken 
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er — saaledes vil Ss^tningen være nærmere at bestemme 
— Samfundet, der ved Evangeliets rette Forkyndelse og 
Sacramenternes rette Forvaltning er i Besiddelse af det rette 
og tilstrækkelige Middel til at bevirke en altid renere og 
virksonmiere Tro til Sjelenes og Livets Helliggforelse. 

Derpaa altsaa, om der lader sig paavise en ret For- 
kyndelse af Evangeliet og en ret Forvaltning af Sacra- 
menteme, skal Earkens Sandhed være at prove; ,,deraf 
fornemmelig, hvorledes Læren lyder [(ex voce doctrinæ) 
skal 0^ kan det bedømmes, hvilken og hvor den sande 
Kirke er" (repetit. conf.). En UndersSgelse herom t6r 
altsaa det kirkelige Samfimd ikke unddrage sig; og her- 
med er Modsætningen til det katholske Kirkebe- 
greb given, uden at være udtalt med bestemte Ord. Thi 
den katholske Kirke træder frem som det engang godtgjorte, 
uomtvistelige Guds-Organ, stottende sig paa den histori- 
ske Forbindelse med Christus, den uafbrudte Række af 
Efterfolgere, gjennem hvilken Christi Myndighed dkal 
være nedarvet til den romerske Biskop, Kirkens synlige 
Hoved som er traadt i det usynlige Hoveds Sted; Apost- 
lenes Myndighed skid være gaaet i Arv til Biskopperne som 
deres ved Ordinations-Sacramentet indviede Efterfolgere^). 

O „Den katholske Kirke, underviist af Jesus Christus selv of? hans Apostle, 
og belært af den Hellige Aand, som meddeler den fra Dag til Dag al 
Sandhed" (con c. trid. sess. 13 introd.). — »Een er dens Leder og 
Styrer; usynlig er det Christus, men synlig er det Peders lovlige Ef- 
terfølger, Christi sande og rette Vicarius paa Jorden" (c at. rom. p. 
97). Jvf. M 6 h I e r ' s Symbolik S. 265, 296 f. : „Ved Kirken paa Jorden 
forstaae Katholikerne det af Christus stiftede synlige Samfund af al)e 
Troende, i hvilket de Virksomheder, som ere udviklede af ham i hans 
jordiske Liv til Menneskenes Forsoning og Helliggjdrelse, blive fort- 
satte formedelst et af ham anordnet, uafbrudt vedva- 
rende Apostolat". — „Kirkens Synlighed og den dermed for- 
bundne uafbrudte Væren og Virken udfordrer en fra Christus 
som Udgangs punkt begyndende, i uafbrudt Rækkefølge 



Den 7de Artikel. 125 

Enhver Tanke om at prove Kirkens Sandhed efter indre 
Bjciterier er, efter dette Begreb om Kirken, afskaaren som 
Indbegreb af al Vantro og Formastelse. Imidlertid er her 
fra katholsk Side den samme Lempelighed bleven iagttaget 
som fra evangelisk Side, idet Forklaringen, som er givet 
i Confessionen om Kirkens Natur og Væsen, er i den 
katholske Confritation aldeles forbigaaet med Taushed. 
Men ved enhver anden Leilighed férte den kirkelige 
Polemik tilbage til dette Hovedpunkt, og i de 6vrige kir- 
kelige Skrifter er derfor en bestemtere Udtalelse frmdet 
nødvendig.' „Maaskee — hedder det i Apologien — 
forlange vore Modstandere, at Kirken skal defineres saa- 
ledes, at den bliver det overste ydre Monarchie paa den 
hele Jordklode, i hvilket der tilkonuner Paven den uind- 
skrænkede Magt: til at bestenmie Troesartikler, raade 
over Skrifterne, indstifte Dyrkeiser og Offringer, dispen- 
sere og fritage for Lovene, guddommelige, kirkelige og 
borgerlige, efter Godtbefindende, saa' at Keiser og Kon- 
ger skulle af ham, efter Christi Fuldmagt, modtage Magt 
og Ret til at have deres Riger . . . dersom vi vilde defi- 
nere Kirken paa saadan Maade, vilde vi muligén mode 
en gunstigere Dom". Men „der er ingen Tvivl om, at 
Sarken jo er bunden til Evangeliet; derfor ere Saddu- 
cæere, Pharisæere og deres Lige, Paver og Andre, som 
foredrage en anden, fra Evangeliet afvigende. Lære og 
holde fast ved deres Afguder, ikke Medlemmer af Guds 
Barke, om de end ere beklædte baade med Titel og Magt" 
(repetit. conf.). 

Men, er det saaledes ad evangelisk Provelses Vei at 



vedvarende kirkelig Ordination; . . . Episkopatet bliver 
folkelig betragtet som guddommelig Institution^ og ligeledes Paven, 
Episkopatets Eenhedspunkt og Hav ed". 
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man skal komme til Overbevii^ning om Kirkens Sandhed^ 
da synes det at staae uafgjort hen, hvorvidt virkelig noget 
Samftmd er til, der rettelig kan gjore Fordring paa Navn 
af Sarke; ja, hvad mere er, efter noiagtig Fortolkning af 
Ordene i den givne Definition synes dette ligefrem at 
maatte benægtes. Thi hvor skulle vi vel kunne sige, at 
Evangeliet forkyndes i fuldReenhed, at Sacramenteme 
forvaltes fuldkommelig i ChristiAand? horer evan- 
gelisk Sandhed i sin Fuldendelse mindre hen i Idealernes 
Verden end evangelisk Tro og evangelisk Hellighed? og 
fores vi da ikke ved den foreliggende Definition hen til 
Kirkens Ideal, som eneberettiget til Sarkenavnet, til den 
usynlige Kirke, der er Qjenstand for den anende. Tid 
og Rum overspringende Tanke, istedetfor til det virke- 
lige , synlige Troessamfund i den menneskelige 
Verden? 

Det synes saa. Men de kirkelige Skrifter ere meget 
langt fra at ville vedkjende sig deime Slutning; de for- 
vare sig paa det Bestemteste imod en Udtydning af Or- 
dene, der skulde gjdre det tvivlsomt, at en sand christe- 
lig Barke er til, som har været fra Christi Tid og „vil 
vedblive bestandigt". „Vi dromme ikke — hedder det 
i Apologien — om en platonisk Stat, saaledes soto 
Nogle paa ugudelig Viis beskylde os for; men vi sige, 
at denne Kirke er til, nemlig de virkelig Troende og 
Retfærdige, som ere spredte over den hele Jord^; „vi 
paavise enKirke, som kan baade sees og hores,., 
i hvilken Gud ved det evangeliske Embede er virksom, 
og gjenfoder Mange til evigt Liv;" — „der har været, 
er og vil være en Kirke, bestaaende af Mennssker, 
som holde fast ved Troens Grundvold, omendskj5ndt 
Nogle have havt, have og ville have Lyset i hoiere, An- 
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dre i ringere Grad" (repetit conf.). ,^5r8t og fornemme- 
lig (prinhipaliter) er Kirken et Samfmid af dekn, der have 
Tro og Hellig Aand i Hjerterne; dette har sine ydre 
Mærker, afkvilkedetkankjendes, nemlig den rene evan- 
geliske Lære og Sacramentemes Forvaltning stemmende 
med Christi Evangelium" (ApoL). Men det er tillige 
klart; at saadanne ydre Mærker, hvorpaa der skulde 
kunne begrundes en objectiv Dom om Kirkens Sandhed, 
ikke vilde være tilstede, dersom der ved „Evangeliets 
rette Forkyndelse og Sacramentemes rette Forvaltning" 
skulde være at tænke paa den ideale Fuldendthed i Naa- 
demidlemes Brug, eller endogsaa blot paa den storre 
Fuldkommenhed af Prædiken og Gudsdyrkelse, hvorom 
Dommen altid vil blive afhængig af den subjective Stil- 
ling til Evangeliet. I den tydske Text af Confessionen 
er Sætningen udtrykt saaledes : „Earken . . er Forsamlin- 
gen af alle Troende, hvor Evangeliet bliver prædiket 
reent og de hellige Sacramenter forvaltede overeens- 
stemmende medEvangeliet"*). Her er givet noget 
Objectivt. Om Evangeliet factisk anerkjendes som 
Guds Ord, der skal bevares ublandet med menneskelig 
Tilsætning, og virke frit ved sig selv, ophoiet over men- 
neskelig Myndighed; om Sacramenteme blive factisk 
anerkjendte som guddonunelig indstiftede Skikke, for 
hvis Forvaltning Eegelen er uforanderlig given i Evan- 
geliet: derfor ligger Beviset aabent, saa at det maa kunne 
gjores gjældende baade af Grundsætningerne i Kirkens Be- 
kjendelse, og af Anlæg og Grundretning af dens Liv og 



O Jvf. deschwabacbske Art. (12): „Hvor Evangeliet bliver 
pr«diket og Sacramenteme rettelig brugte, der er den 
bellige Cbristi Kirke, og den er ikke, med Lov og udvorteø Pragt, 
bunden til Sted og Tid, til Personer og Geberder". 
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Virksomhed. Og det er netop i Henhold dertil at den 
evangeliske Kirke troster sig til at træde frem med 
Christi Kirkes Navn. Thi der ligger heri endvidere den 
Fortrostning, at Barken, ved at holde sig nær til det 
givne Guds-Ord og de givne Sacramenter, ikke vil kunne 
forfeile den christelige Sandhed i Det, der giver Fasthed 
og Næring til den christelige Tro og det christelige Troes- 
liv: „hvad der udgj5r den sande Lære, det vise selve 
de prophetiske og apostoliske Skrifter og Kirkens Sym- 
boler; Læren om det Grundvæsenlige er i den 
ikke tvivlsom, nemlig om Troens Artikler, om Guds 
Væsen og Villie, om "Sonnen som Forloser, om Forjæt- 
telserne, om Sacramentemes Brug, om Guds Ords Tjene- 
ste" (repetit. conf.). 

At den i Confessionen givne Betegnelse af Kirkens 
Væsen er affattet saaledes at Tanken ledes hen til Kirkens 
ideale Fuldendelses-Tilstand, 'vil ved nærmere Betragt- 
ning findes at være langt fra at begrunde nogen Indven- 
ding. Det er meget mere en Sélvfélge, ajfc en Bestem- 
melse af Kirkens Begreb, som træffer Midtpunktet af 
dennes Væsen, forst kan finde sit fuldkomment tilsvarende 
Gjenbillede i den ideale Kirke ^). Men i den virkelig 
tilværende Kirke maaderhos, til enhver Tid af dens Tilvæ- 
relse, Kirkens Idee have en mere eller mindre tilsvarende 
Virkelighed; og Definitionen af den ideale Kirke maa 
derfor ogsaa have Anvendelse paa den reale Kirke, ikkun 
at hvad der hist gjælder om den allerede opnaaede 
og bestaaende Tilstand her bliver at indskrænke tU 

1) Det maa i denne Henseende mærkes, at ved Gjentagelsen af Defini- 
tionen i Art. 8 er tilfdiet Ordet „proprie", og dette Ord er i Udg. 
1540 ogsaa optaget i Art. 7: „Kirken er egenlig Samfundet af 
Christi Lemmer, d. e. de Hellige, som i Sandhed troe og adlyde 
Christus*'. 
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Principet, der staaer styrende og ledende over den kir- 
kelige Virksomhed, og til Hovedretningen, hvori Virksom- 
heden holdes i Kraft af den øverste Lov^). 

n. 

Om den kirkelige Eenhed hedder det: ,,Det er 
nok at stemme overeens angaaende Evangeliets Lære 



1) Det er unægteligt, al Reformatoreroe, og navnlig Luther, kun med 
Vanskelighed og ikke uden megen Vaklen imellem Yderlighederne af 
det eensidig ideale og det eensidig reale Kirke-Begreb arbeidede sig 
frem til Begrebet af en Eenhed af den synlige og den usynlige Kirke 
(s. Schenkel, Wesen des Protest. III. S. 120—147). Men allerede 
tidligere erkjendle dog Luther tilfulde det Tomme i en Abstraction, 
hvor Kirken henstod som et svævende Tankebillede „uden Sted og uden 
Legeme." Ikkedestomindre er det frakatholskSide bleven Skik 
lige indtil den nyeste Tid, at behandle Reformatorernes Begreb om 
Kirken som en phantastisk Tanke-Construction uden legemlig Reali- 
tet. Naar det saaledes bliver gjort gjældende, som Modsætning til 
Reformatorernes Lære, at, ligesom Christus indviede sit Rige blandt 
Menneskene ved synlig og personlig Menneskelighed, saaledes ogsaa 
denne Virksomhed maa forsættes i en synlig, ydre Kirke, — at, lige- 
som i Christus , saaledes ogsaa i Kirken det Guddommelige og døt 
Menneskelige, det Usynlige og det Synlige er tilstede som Eenhed 
o. s. V. (s. Mdbler's Symbolik, S. 266 ff.): da er her kun fægtet imod 
en Skygge. Dette er netop Træk, som langt snarere passe til 
det Begreb af Kirken, der udvikler sig af Spirerne i Re- 
formatorernes Skrifter, end paa det katholske Kirke- 
begreb. I Katbolieismen bliver den reale Legemlighed af Kirken 
fremstillet med den Fordring, at den skal antages at falde fuldkom- 
men sammen med Kirkens Idee, saa at her det Guddommelige gaaer 
op i den menneskelige Form; hvorimod det er den protestantiske 
Grundtanke, at den historiske Kirke er den legemlige Form, der be- 
aandes, bæres og styres af Guds aabenbarede Aand og Ord, men 
uden at den til nogen Tid af sit jordiske Liv tdr gjOre sig gjældende 
som det Guddommeliges fuldtroe Organ, — efter Luthers Ord: 
„Legemet gjOr ikke, at Sjelen lever, men vel lever Sjelen i Legemet, 
dog saa at den ogsaa kan leve uden dette" (XVIII. S. 1216). Kun 
altfor stærkt er den protestantiske Kirke til sine Tider faldet tilbade 
i den katholske Forestilling om det kirkelige Legemes Identitet med 
Kirkens aandelige Væsen, saa at den er optraadt i Troens Anliggen- 
der med et bydende Ufeilbarheds-Sprog, hvortil den i sine egne 

^ Grundsætninger erklærer sig uberettiget. 

9 
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Og Sacramentemes Forvaltning; men det er ikke forno- 
dent, at menneskelige Vedtægter eller Skikke og Cere- 
monier, indstiftede af Mennesker, aUevegne ere lige". 

Den katholske Confutation har hertil folgende 
Erindring: „Det bliver billiget, at de antage, at Ulighed 
i Ceremonier ikke adskiller Troens Eenhed, saafremt 
de tale om særegne Kirkeanordninger, i hvilke ethvert 
Land kan beholde sin egen Mening og Skik. Men, saa- 
fremt de skulde vilde udstrække deime Deel, af Confes- 
sionen paa Kirkens almindelige Ceremonier, maa det 
forkastes ; . . thi de almindelige Ceremonier skulle iagtta- 
ges eendrægtigen af alle Christne ; . . thi man b5r antage, 
at saadanne Ceremonier hidrore fra Apostlene". Det er 
aksak Kirken, som her ubetinget skal have at raade over og 
at afgjore, hvorvidt Fordringen til den kirkelige Eenhed 
kan og skal udstrækkes. Kirken kan tage Hensyn til 
historisk Skik og Brug, til locale Særegenheder, og i Be- 
tragtning deraf indromme enkelte Afvigelser fiti den al- 
mindelige Regel; saaledes som det t. Ex. er Tilfældet ved 
den ambrosianske Messe-Kan<Ai (for den mailandske Kirke), 
ved Markus-Liturgien (for den venetianske Earke). Men 
med den samme uindskrænkede Myndighed skal det til- 
komme Kirken at bestemme, hvad der skal gjælde som 
Regel for AUe, og enhver selvraadig Afvigelse fra det saa- 
ledes Bestemte bliver at agte som Udtrædelse af Kirke- 
samfundet, fordi den er Opsætsighed imod Kirken, For- 
nægtelse af dens guddommelige Myndighed. Saaledes 
har Kirken anordnet Bibeholdelsen af det latinske Sprog 
i Messen (conc. trid. sess. 22 cap. 8) ; den har bestemt, at 
Kalkens Brug ved Nadveren bortfalder for Lægmand (sess. 
21 c. 2) ; og den har, med ganske enkelt Undtagelse, stand- 
haftig afv^iist Andragender om Frihed i denne Henseende* 
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Den anordnede Brug horer aitsaa i disse Tilfælde til 
,,de almindelige Ceremonier, som skulle iagttages een- 
drægtigen af alle Christne". Det ^folger tilmed af den 
katholske Kirkes udadstræbende Charakteer, at den maa 
arbeide paa den storstmulige Eenhed i ydre Former, og 
nogen hoiere Lov, grundet i Evangeliets og i det kirke- 
lige Samftmds Væsen, kan- den i denne Henseende ikke 
erkjende. 

En saadan Lov, stottendesig til et objectivt Grund- 
lag for det kirkelige Eenheds-Begreb, er derimod 
udtrykt i Confessionens Artikel. Men vistnok — naar det 
hedder, i Modsætning til den fra katholsk Side paastaaede 
Eenhed af Traditioner og Ceremonier: at „det er no k (satis 
est) at stemme overeens angaaende Evangeliets Lære og 
Saeramentemes Forvaltning", da synes det at nærme sig til 
Ironi, hvad der her fremsættes som NSisomheds-Pordring. 
Thi synes der ikke at fordres Overeensstemmelse angaaende 
Det, hvorom der har været stridt og vil blive stridt indtil 
Dagenes Ende? kan det, efter denne Forklaring, gjælile for 
andet end en stor, haandgribelig Usandhed, naar der des- 
agtet er Tale om kirkeligt Samfund som Eenhed? og er 
ikke hermed den separatistiske Letfærdighed forsvaret, der 
fremavler en unævnelig Mængde af Secter i den prote- 
stantiske Kirkes Skjod, naar der i enhver dogmatisk eller 
sacramentlig Uovereensstemmelse skal være givet tilstræk- 
kelig Grund til ku-kehg Adskillelse? Men det bliver, ved 
Sammenholdning at Sætningens tvende Led, aabenbart, 
at Betoningen navnlig falder paa Ordene „menneskelig" 
og „indstiftet af Mennesker". Det er det Menneske- 
lige („menneskelige Overleveringer eller Skikke eller 
Ceremonier indstiftede af Mennesker"), der modsættes 
det Guddommelige („Evangeliets Lære og Sacramen- 

9* 
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ternes Forvaltning''); og naar nu Eenheden, der skal 
være Betingelse for kirkeligt Samfund og Samfundsliv^ 
indskrsenkes til dette Guddommelige , da kan der føl- 
gelig ikke være tænkt paa alt det Menneskelige , der 
hefter sig" til dette Guddommelige, ikke være tænkt 
paa Udtydninger af Ordet, Udformninger af Læren, An- 
vendelser af Loven, ligesaa lidt som paa Skikke og For- 
mularer, der ere knyttede til Sacramenteme som Om- 
givelse og Indfatning. Dette h5rer netop til „traditiones 
hmnanæ"*). Ligesom Eenheds-Fordringen for Sacramen- 
temes Vedkommende er udtrykkeligt indskrænket til deres 
„Forvaltning", saaledes som denne er anordnet og overle- 
veret i Skriften, altsaa til et objectivt Givet, saaledes maa 
ogsaa den forlangte „Overeensstemmelse angaaende Evan- 
geliets Lære" forst og fornemmelig være at forstaae om 
den troende Hylding af Evangeliet som det aabenbaredé 
Guds-Ord, i Modsætning til ethvert menneskeligt Ord, og 
om de deraf fblgende Grundsætninger for Brug og An- 
vendelse af Ordet; hvorved det vistnok er forudsat, at, 
hvor der er from og alvorlig Selvhengivelse til Ordet, 
der vil Overeenstenunelse angaaende det Grundvæsenlige 
i Christendommen udvikle sig mere og mere. Den tydske 
Text har ogsaa her Fortrin i Klarhed og Bestemthed: 
„Dette er nok til sand Eenhed i den christelige Kirke, 
atEvangeliet prædikes eendrægtigen efter reen 
Forstand (d. e. ublandet med menneskelig Tilsætning), 

1) Imod den katholske Henførelse af „ritus universales'' til Apostlenes 
Autoritet udvider Apologien den christelige Frihed selv til beviis- 
hg apoøtoliske Skikke: „Det har ikke været Apostlenes Hensigt at 
paalægge Samvittighederne en saadan Byrde, at ville sdge Retfær- 
dighed eller Synd i Iagttagelse af visse Dage, visse Spiser og lignende 
Ting . . Det gjælder om at udfinde Apostlenes Hensigt og Tanke af 
deres Skrifter, og det er ikke nok at anføre et eller andet enkelt 
Exempel". 
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og at Sacramenterne forvaltes overeeusstenL- 
raed det gnddommelige Ord", 

Men vistiiok — naar det dog er ved Hjælp af rnen- 
nesketige Organerj at det guddommelige Ord giver fiig 
selv sin yderligere Udvikling, saa vil der og&aa kimne 
p aav ise s m e n n e s k e 1 i g o L ære form er og C ultus forme r, i 
hvilke den gnddommelige Sandhed er saa utvivl- 
flomt og utvetydigt kommet til Udtryk, at Antagelse og 
Fornaegtelae her \'ilde gaac umiddelbart ttlbage paa det 
Guddommelige selv* En Overeensat emme Ise vilde Ler 
kunne forlanges som Betingelse for kirkelig Samfunds - 
Eenhed^ uden at den rette Grændse derved var over- 
traadt Naar imidlertid Artiklen lægger Adskillelsen til 
Grund af det Gudommelige og det Menneskelige^ det oprin- 
deligt Givne og det senere Opstaaedej det fast Bestaaende 
og det Ve xl ende, da ligger her — og dette er det prak- 
tiske Hovedpnnkt — en Advarsel, som i den protestan- 
tiske Kirke gjores storlig behov ^ imod at være snar til 
at loae det kirkelige Samfundabaand paa Grund af For- 
skjelligheder , der ikke paa nogen Maade rokke den 
christelige Grundeenhed- Det er en Snarhed ^ hvor som 
oftest Ufordi'agelighed mod anderledes Tænkende og hov- 
modig Overvurdering af egen Ctriste lighed skjuler sig 
under Friljed siverens vide Kaabe; men tU den sande 
C hriste lighed horer ogsaa det ydmyge Sind, der vogter 
sig for at ville gjore sin egen Tro til den normale. Efter 
Skriftens, ved Reformationen gjenfodte^ Begreb er Kirken 
et Legeme sammensat af forskjelligartede Lemmer; og 
ikkun derved, at det ene Lem kommer det andet udfyl- 
dende til Hjælp j det stærkere stotter og styrker det 
svagere 7 vil Legemet kunne have Kraft til at overvinde 
Sygdomme y til at udstcide det Fordserve de, men derimod 
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mere og mere at gjemiemarbeide og at tilegne sig de 
modstræbende men sunde og nærende Stoffer, til Fremme 
af Legemets Væxt og Modenhed. 



vni. 

^^Omendskjondt Kirken egenlig er Samfundet af de 
Hellige og virkelig Troende^ saa er det dog tilladt — ^efter- 
$om i dette Liv mange hykkehke og slette Mennesker ere 
indblandede^^) — , at modtage Sacramenterne^ som forval-^ 
tes af slette Mennesker ^ efter Christi Ord: ^^Skriftkloge og 
Pharisæere sidde paa Mose StoP^ o. s. v. Og Sacrameti'- 
terne og Ordet ere virksomme paa Grund af Christi An^ 
ordning og Indstiftelse^ om de endogsaa forvaltes af slette 
Mennesker*^). 

Donatisteme ^og deres Lige^^) forkastes^ .^som paastode^ 
at det ikke var tilladt at benytte sig af slette Menneskers 
Tjeneste i Kirken^ og antoge^ al Saadannes Betjening var 
unyttig og uvirksom'^ "^X 

Allerede i den gamle Klirke var der ved kirkelige Stri- 
digheder i det fjerde Aarhundrede givet Anledning til Un- 
dersogelse om og Haandhævelse af Sacramentets ob- 
jective Selvstændighed, som umiddelbar Folge af dets 



1) t. T. „dieweil in diesem Leben viel falsche Christen und Heuchler 
anch Offentliche Stknder unter den Frommen bleiben". Udgaven 
1540 tilfOier: „hvilke dog have de ydre Tegns Samfund med Kirken". 

^ t T. „obschon die Priester, dadurch sie gereicht werden, nicht 
fromm sind". 

^ I Apologien nævnes, istedetfor „etsimiles", Wiklefiterne, ~ neppe 
med tilstrækkelig historisk Grund. Jvf. Flathe, die YorlaCifer der 
Reform, n. S. 154—267. 

*) U T. har intet Videre end : ,so ånders halten". 
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guddommelige Charakteer som Naademiddel. Den dona- 
tistiske Paastand, der stod i raniddelbar Forbindelse 
med Principet om sædelig Reenhed og Hellighed som 
ueftergivelig Fordring til den sande Kirke: at Sacramen- 
tets Virksomhed skulde være afhængig af den forvaltende 
Geistliges uplettede Charakteer, var forkastet som aaben- 
bar Vranglære. Den protestantiske Bekjendelse gjor her 
fælleds Sag med den katholske Kirkelære, og denne Ar- 
tikel har derfor i Confutationen m5dt billigende An- 
erkjendelse. 

Under Enigheden er imidlertid en væsenlig For- 
skjellighed skjult. Naar den katholske Kirke gj5r 
Sacramentets Virksomhed uafhængig af den Forvaltendes 
Personlighed, da er det, fordi den Geistlige her træder 
frem alene som Organ for Kirken og som Forvalter 
af Naademidlet i Kirkens Navn og paa dens Vegne. Men 
heraf folger da videre, at Personligheden ikkun forsaavidt 
staaer udenfor Betiragtning, som deime ikke umiddelbart 
vedkommer den præstelige Charakteer, den Geistliges 
Stilling til Kirken; hvorimod der fra denne Side 
netop maa lægges Vægt derpaa, at Præsten som Sacra- 
mentets Tjener er Eet med Kirken, og det er derfor 
consequent, naar den Forvaltendes „Intention" fordres 
gom Betingelse for Sacramentets Virksomhed; d. v. s,, at 
det er Præstens Agt og Tanke, at forvalte Sacramentet 
overeensstennnede med Kirkelærens Aand og Indhold*). 
Udfort a£ en Geistlig, som med Bevidsthed stod i Mod- 
sætning til Kirkens Sacramentlære, vilde saaledes Naade- 



^) con c. trid. sess. 7 c. 11: „Dersom Nogen siger, at der hos Præ- 
• sterne, naar de forvalte og meddele Sacramenterne, ikke udfordres 

idetmindste Intentionen at gjOre Det, som Hirken gjdr, han være 

,anathema." 
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midlet blive uvirksomt. Her er altsaa et Pmikt, hvor 
den katholske Lære nærmer sig til den donatistiske^ og 
dette kan ikke være paafaldende; thi en Forvexling i^ 
den synlige og den usynlige Kirke er fælleds for begge, 
men med den Forskjel, at Katholicismen bliver staaende 
ved den synlige Kirkes Beskaffenhed, drager Kirk^is 
Ideal ned til den givne Virkelighed; hvorimod Donatis- 
men gaaer ud fra Idealet af den sædelig uplettede, hel- 
lige Kirke, og vil fremtvinge en tilsvarende Virkelighed 
i Kirkens endelige Liv. 

For den protestantiske Lære om Sacramentets 
objective Væsen og Kraft ligger derimod Betragtningen til 
Grund af sammes Forhold til Christus: „paa Grund 
af Christi Anordning og Indstiftelse". Sacramenteme ere 
hellige Efterladenskaber, Handlinger, i hvilke Quds- 
Aabenbaringen i Christus, som Aabenbaring af Guds for- 
barmende, forlSsende, gjenfodende Naade, er sammen- 
trængt og freimstillet i synlig, gribende Form, og stadig 
fornyer sig med sine Kjendsgjeminger for de enkelte 
Mennesker. Saaledes kan den guddommelige Indstifter 
her siges selv at være det egenlig handlende Subject; 
og medens der ved de ovrige hellige Handlinger alene 
er givet et Motiv, et Moment, hvor Udforeisen bliver over- 
ladt til den Geistlige, og Dennes hele Personlighod saa- 
ledes faaer den væsenlige Indflydelse paa Handlingens 
Virksomhed, træder den Geistlige, i Egenskab af Sacra- 
mentets Forvalter, frem i Herrens Navn, som hans imiid- 
delbare Redskab. Saaledes hedder det i Apologien: 
„Sacramenternes Virksomhed bortfalder ikke derved, at 
de forvaltes af Uværdige, idet Disse, ifalge Kirkens Kald, 
repræsentere Christi Person, ikke deres egen 
Person,., forvalte Sacramenteme i Christi Sted og 
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paa hans Vegne (Christi vice et loco)"^). Hermed er 
naturligviis ikke benægtet, at der gires en aandelig stem- 
mende og opbyggende Indvirkning, som kan baade for- 
stærkes og svækkes ikke alene ved den Forvaltendes 
Personlighed og Udforelse af den hellige Handling, men 
ogsaa ved dennes ydre Udstyrelse og den hele Omgi- 
velse; men dette er at betragte som en ledsagende Virk- 
somhed, der ikke er gnmdet i og udgaaer fra SacraiPien- 
tets eget, eiendommelige Væsen. 



IX. 

j^Angaaende Daaben lære vij ^at den er nodvendig til 
Salighed^ ^\ og at ved Daaben tilbydes Guds Naade^ saa 
og at Dornene bor at dobesj /or at rfe, ved Daaben frem- 
baarne for Gud^ skulle tages til Naade hos Gud*^). 

Anabaplisteme forkastes^ hvilke ^misbillige Daab af 
Born^ og paastaae^ at Hornene blive frelste uden Daab^^^ *). 



1) Jvf. cat. maj. (de sacr. alt.): „Vi slutte saaledes: om end den for- 
agteligste Person (nebalo perditissimas) forvalter Sacramentet for An- 
dre eller selv modtager det, erholder han ikkedestomindre Sacramen* 
tet . . ligesaavelsom Den, der modtager eller forvalter det paa den 
andægtigste og værdigste Maade; thi det stCtter sig ikke paa menne- 
skelig Hellighed, men paa Guds Ord". — ^ „I Sacramen terne handler, 
taler, virker din Gud Christus selV med dig formedelst Præsten ; der 
er ikke menneskelige Handlinger eller Ord ; der forkynder Gud selv 
dig alle Ting, som ere sagte o« om Christus, og ban vil, at Sacra- 
menteroe skulle være Stadfæstelsestegn og Forsikring (Wahrzeichen 
und Urkund)''. L u t h e r,~ X. S. 2305. 

3) t. T. „dass sie nOthig sey". 

') t. T. „welche . . fiberantwort und gefilKg worden". 

^) t. T. „lehren, dass die Kindertauf nicht reckt sey". ~> Jvf. de k j 0- 
benh«vnske Artikler (18): „Den hellige christne Kirke troe 
vi og lære depnem hver chrisien Menneske at være nytUg og af Ndd, 
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Confutatiouen erklærer simpelthen: ,^Den niende 
Artikel. . . bliver billiget (gelobet) og antaget". — 

Artiklen omfatter — tiden at gaae ind paa dogma- 
tisk Udvikling af Daabens Væsen og Virksomhed — 
tvende Sætninger: om Daabens Nodvendighed, og 
om Barnedaabens Retjnæssighed. 

1. „Daaben er nødvendig til Frelse". 

I de schwabachske Artikler findes ingen Udta* 
lelse om Daabens Saliggjorelses-Krafl;*); og i Apolo- 
gien findes Sætningen gjentaget i samme thetiske Fona 
som her ("nodvendig til Frelse"), i;den nogen tilfoiet For- 
klaring eller Udvikling. 

Artiklen stiller saaledes Daaben hen som Betin- 
gelse for Opnaaelse af Salighed^), og de tydske 
Reformatorer vedkjende sig, som bekjendt, denne Sæt- 
ning i ubetinget og isoleret Skarphed, medens de dog 
vise ringe Tilboielighed til at gaae ind paa den videre 
negative Anvendelse af Sætningen paa de Ikke-Dobte. 
At navnlig christenfbdte Bom, der bortdoe forend de have 
kimnet modtage Daaben, desuagtet skuUe kunne blive 
deelagtige i Frelsen, stiller Luther hen som et iromt, 
om end dristigt, Haab støttet paa Guds uransagelige 
Naadefylde'*^). 

de særdeles, som befæstes og Grund haver i den hellige Skrift, som - 
er Paab og Christi Legems og filods Deelagtighed i hans Pines og 
Ddds Ihukommelse. Om disse hsve vi Guds Ord og Forjættelse". 

1) Der anfOres blot i den 9de Art. Skriftstedet Mark. 16, 16 ved Siden af 
IMatth. 28, 19 som ^det Gudsord, paa hvilket Daaben er øtOttet". 

^) I cat. rom. (de bapt. 31) er denne Sætning og dens praktiske Følge- 
slutning udtalt i sin fulde Strenghed: „Alle IMennesker, naar de ikke 
ved Daabens Naade gjenfOdes til Gud, fddes af deres Forældre, hvad 
enten de ere troende eller vantroe, til evig Elendighed og Undergang". 

3) „Jeg hadber, siger Luther, at, naar smaae Bftni blive berdvede 
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Men hvorledes, gjennem hvilke Mellemled 
have vi at tænke os det Forhold begrandet, livoriDaaben 
her er stillet til Saligheden ?'' De i^Confessionen tilfoiede 
Ord „og at Guds Naade tilbydes ved Daaben" lede 
hen til det Tankespor, som Reformatorerne have indslaaet 
for at klare sig dette Forhold. 

Det er ikke Forestillingen — som unægtelig kunde 
ligge nærmest — omen umiddelbar syndaftvættende 
Kraft, som skulde enten være nedlagt i Daabvandet selv 
eller ledsage den hellige Handling, der ligger tilGnmd^). 
Denne Forestilling bliver med al Bestemthed afviist i 
de schmalk. Art. 5: „vi stemme ikke med Thomas og 
Prædikemunkene, der, med Tilsidesættelse af Guds Ord 
og Indstiftelse, sige, at Gud har indgivet og nedlagt aande- 
lig Kraft i Vwidet, som skulde aftvætte Synden ved Van- 
det, — heller ikke med Scotus og Franciskwaermun- 
kene, som lære, at Synden aftvættes ved Daaben i Kraft 
af ^ en Medvirken (assistentia) af den guddommelige Villie". 



Daaben uden deres Skyld, og den offenlige Eefalinif og Bdn ikke 
bliver foragtet, den fromme og barmhjertige Gud vil komme dem 
venlig ihu . .; man skal lade deres Sjele i deres himmelske Faders 
Haand og Villie, der, som vi vide, er barmhjertige* (XXII. S. 872. 1. S. 
1569). Men han advarer imod at lære Saadant offenligt „for Verdens I 
Ondskabs Skyld." Calvin derimod erklærer sig med fuld Uforbe- | 
holdenhed: „hvor stor Skade der er anstiftet ved den Lære, at Daa- 
ben er nødvendig til Frelse, bemærke kun Faa . . Naar den Mening 
bliver herskende, at alle de ere fortabte, der ikke have Deel i Daabep, 
saa ere ti værre farne end den gamle Verdens Folk". Hermed stemme I 
flere reformeerte Bekjendelser ; stærkest i c o n f. s c o t. : „vi afskye den 1 
grusomme Dom, der afsiges over spæde Bdrn, som dOe uden Daab". j 
O Dette er den katholske Kirkelære: „Daabens Vand ikke alene 
aftvætter og borttager alle forhen begangne Misgjer- 
ningers Plet og Smuds, men det udruster os med den, gud- 
dommel igeNaade, ved hvis Hjælp og Forstand vi fremtidigen 
kunne undgaae Synder og bevare Retfærdighed og Uskyld'', c at. 
rom. de bapt. 35. 42. 
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„Uden Tro — hedder det meget mere i den store Ka- 
techismus — gavner Daaben intet, omendskj5ndt det 
ikke kan nægtes , at den i og for sig er en himmelsk ag 
uvurdeerlig- Skat". 

Saaledes finde vi osda f5rte tilbage til Grundlæren 
om' Troens N5dvendighed til Frelse. Det er i 
Forholdet imellem Troen og Daaben at det formidlende 
Mellemled bliver at s()ge; d. v. s. Daaben opfattes kun da 
rettelig, naar der tillægges den en saadan Beskaffenhed 
og Betydning, at den selv bliver Gjenstand for den evan- 
geliske Tro, Troen paa Guds Naade, der i Christus er 
aabenbaret for Verden som historisk Virkelighed. Dette 
ligger ogsaa i den uadskHlelige Forbindelse, hvori Daabs- 
handlingen sættes med det guddommelige Ord: „Daaben 
er intet andet end Guds Ord med Neddyppelse i Vand, 
efter hans Indstiftelse og Anordning" (schmalk. Art.). — 
„Vandet uden Guds Ord er simpelthen Vand og ikke 
Daab; men naar Guds Ord kommer til, er det Daab 
(m. Katechismus). 

Men „Troen — læres der videre . — gj5rikke 
Daaben, men annammer og tilegner sig den" (st. 
Katech.). „Troen slutter sig til Vandet (adhæret aquæ), 
og troer, at det er Daaben, i hvilken der er Salighed og 
Liv, ikke ved Vandets Kraft, men derved at Daaben er 
forenet og stadfæstet ved Guds Ord og Anordning" (sam- 
mest.). Nemlig: „Daaben er ikke vor Gjerning, men 
Guds Gjerning; — og saaledes skulle vi betragte 
Daaben og gj5re os den frugtbringende, at vi, stolende 
paa den, blive stærke og faste, saa at vi, saa ofte som 
vi besværes ved Synder eller Samvittigheden, sige: jeg 
er alligevel dobt; og dersom jeg er dobt, saa er det 
sikkert, at disse Forjættelser ere givne mig, at 
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jeg sk^l blive salig og arve udodeligt Liv baade paa Sjel 
og Legeme" (sammest.). Fiddstændigst og klarest er den 
Udvikling, der findes i repetit. conf. „i den sande Guds 
Navn dober jeg dig; ham skal du erkjende og paakalde 
og adskille fra alle falske Guddomme, og visselig troe, 
at de Yelgjerninger skjenkes dig, som han har forjæijt- 
tet i Evangeliet, at du er Medlem af Guds Kirke, som 
er forldst ved SSnnen og helliggjores af den Hellige 
Aand. Ved denne Betydning af denne Pagt skulle De 
holde fast, hvis Alder allerede kan fatte Læren; og be- 
styrkede ved denne Bevidnelse skulle de troe, at Syn- 
derne forlades dem, og at de virkelig ere Medlemmer af 
Guds Kirke, og i sand Tro paakalde Gud. — Saaledes 
lærer ogsaa Petrus, at det er en Pagt, ved hvilken 
Gud., optager dig, efter at have lægt din Samvittig- 
heds Saar; og du slutter fra din Side ^atter Pagt 
med Gud, saa at du paakalder denne sande Gud, og 
troer, at du frelses ved Guds Son, som er opvakt af 
D5den og hersker. Saaledes er Guds Son virksom i dig". 
Det er saaledes det indholdsrige Begreb af Pagt, 
hvortil der vises hen, — forst og fornemmelig af Guds 
Pagt med Mennesket, og derefter af Menneskets 
Pagt med Gud. Daaben erVeien for Mennesket til Sa- 
lighed derved, at den er „Guds Gjerning", Aabenbarel- 
sen af Guds Naade, saaledes som den vender sit Kald 
til den Enkelte (Confessionens : „Guds Naade tilbydes"), 
drager ham ind i Guds Naaderige, indlemmer ham i 
Christi Samfund, hvor Troeslivet kan fremvoxe til fiild 
Styrke og Fasthed, komme til Udfoldning af sin rige 
helliggjorende og saliggj5rende fcraft. „Daaben virker 
Syndernes Forladelse, frigjor fra Doden og Djævelen, og 
giver den evige Salighed til Alle og Enhver, der troe 
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Det, som Guds Ord og Forjættelser love. — Saa store 
Ting udretter Vandet vistnok ikke, men Guds Ord, som 
er i og med Vandet, og Troen, som troer Guds Ord, der 
er f8iet til Vandet" (m. Katech.). 

Saaledés er Daaben ved den kirkelige Bekjendelse 
knyttet til det guddommelige Ord og opfattet som Led 
af den hele guddommelige Frelses-Oekonomie ; den godt- 
gjor sig som Saliggjorelses-Middel for og i Troen, ved 
at tilfbre den fidde Forvisning om Guds syndforladende 
Naade mod de Enkelte hver især. Og hermed er da til- 
lige Veien aabnet til at soge Sætningen om Daabens 
„NCdvendighed til Frelse" udiost af den afsluttede Stil- 
ling, den skarpe og uformidlede Form. Thi det fdlger 
af den kirkelige Betragtning ikke alene, at Daaben kan 
anvendes paa saa vanhellig Maade (f. Ex. ved Tvangs- 
daab) og modtages med saa modstræbende og vanhelligt 
Sind, at Charakteren af Naademiddel bortfalder; men 
Sporgsmaalene trænge sig ustandseligt frem: om vel Guds 
kaldende og dragende Naade skal kunne tænkes bunden 
til en bestemt ydre Form? om — naar enhver magisk 
virkende Kraft: bliver holdt borte fra Daaben — den i 
Troen sogende og higende Sjel ikke ogsaa uden Daab 
maa kunne komme til en fuld Fortrostning til den gud- 
dommelige Naade, der virker det saliggjorende Samfund 
med Gud?"^) En theologisk Udvikling er saaledés anviist 
ved de i vore Kirkeskrifter foreliggende Antydninger, 



1} „Gud har ikke bundet sigsaaledes til sine Sacramenter, 
a t han ikke skulde kunne virke paa andenMaade, uden 
Sacramenter; ligesom han ogsaa under Loven har gjort Mange salige 
uden Lov, saasom Naaman^ Job, Kongen i Assur, Babylon, Ægyp- 
ten . . Saaledés haabW jeg ogsaa, at den gode og barmhjertige Gud 
har noget Godt i Sinde med dddfOdte BOrn, som blive berOvede Daa- 
ben uden deres Skyld" Luther, XXL S. 1443. 
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med al deres Korthed og Ufuldstændi^liedj som ii3d^en- 
digen fårer ud over deo Foring ved hvUken Kirkelæren 
er bleven staaende paa sit forste Trin*)- 

2, jjBorji bor at dobea". 

Ved det Eftertryk, hvormed Ro form ato rerne have 
betonet Sætniagen: „uden Tro gavner Daaben intet", 
kimde de ikke andet end blive satte i tin vanekelig Stil- 
ling som Bårne daabene Forsvarere og Haandhævorc ' 
hvortil endnu kom, at den bestemte Grund af Skrifiteuj 
hvorpaa Reformatorerne overliovedet og navnlig ved et 
andet Pimkt Sacranicnterne vedkommende, om Kalken i 
. Nadveren^ lagde afg;]i>rGnde Vægtj her ikke lod sig paa- 
vise. Det kmide raaaskee endogsaa være et Sporgsmaal^ 
hvorledeii de vilde have stillet sig overfor ^^n reen bap- 
tistisk Lære, dersom en saadan var fremtraadt, ind- 
skrænkende sig til den Fordi'ing, at Daabstiden Vév være 
benstillet til chriatelige Forældres Frihedj istedetfor at 
denne Fordring hos Anabaptisteme slog om til ubetinget 
Forkastelse af Barnedaaben og Gjentageke af Daaben, og 
tillige traadte i ForbindelsG med on fremstormende Lov- 
losheds-Rctnmg til alle Sider („et ugudeligt og opriirsk 
Rover-Parti" ApoL). — Det bliver i den ston-e Kate- 
cbismus betegnet som „et Spurgsmaal, hvormed i vore 
Dage Djævelen besnærer Verden ved sine Secter paa 



OlHoøe's conf. flii^. er Udi^ikljiiffen forao-jt ved at skjclne imellem 
• Daabehs BegyndeJse (jjBcstæQkcUe med Vandet, dci- er lieseglt^e ved 
GndiiOrd"}, dens FoHsæKdsc („den da^li^e Bod '), og dens Fuld- 
cndcUe (^del nye J^lonneakes Fodsel'^. Og eflcr denne Bejrreba- 
Udvideise er Artiklen oirattct: „En saudjin Dflab er nildvendig til 
Frelac; men hv»d nngaaer den ydre Begyndébe hF samme. Ja antefe 
vi, at det er iUke AlHng:p| uf Sacramcnlet mon Forng-t for aimme der 
IgrdOmmer [non defectus aed contemius sncramertU damnat)". 
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forskjellig Maade, angaaende Daaben af Born: om ogsaa 
de troe, eller om de dobes rettelig". En Paamindelse 
tilfoies endnu til ;,dem^ der ere ringe i Indsigt" ^ at lade 
dette Sp5rg8maal henstaae^ og overlade dets Drdftelse til 
Kirkens Lærere^). 

Svaret maatte imidlertid, for Lutheranernes Vedkom- 
mende; være forud givet ved Læren om ^^Daabens N5d- 
vendighed til Frelse"; — det er Anabaptistemes mod- 
satte Lære: ^^at Bom blive frelste uden Daab" der for- 
kastes som Vranglære^); og hermed er da den ubetin- 
gede Nodvendighed af Barnedaaben udtalt. Saa- 
meget mere maa den milde og lempelige Form 
mærkes ; hvori Yttringeme om Barnedaaben ere holdte; 
de indskrænke sig til at stille den hen som kirkelig 
Pligthandling („at Bom bor at dSbes"). Saaledes ogsaa 
i de schwabachske Artikler, i Apologien og de sehmalkal- 
ske Artikler; i Apologien tilfoies dog det bestemtere: 
„det er nodvendigt at dobe de smaae Bom", men uden 
nærmere Forklaring^). 

Begrundelsen, som mangler i Confessionen, er i 
Apologien givet i korte, men træffende Vink: at 



O Ogsaa Melanchthon yttrer i Anledninjir af Anabaptisternes Angreb 
paa Barnedaaben^ hvormeget denne Sag ængster ham: Jeg har vel 
t»|ikt, at Djævelen vilde angribe os paa et dmt Sted ; . . dot er, og 
har ogsaa forhen været summa summarum af mine Bekymringer" 
(corp. reform. I. p. 533). 

^) I Udg. 1540 er det at mærke, at der ved Angivelse af den anabap- 
tistiske Lære, som forkastes af de Evangeliske: „at BOrn oden Daab 
blive frelste" tilf&ies til Ordene „uden Daab" : „og udenfor Christi 
Kirke", hvorved altsaa christelige Forældres BOrn, som mtfatto bort- 
dOe uden Daab, ere undlagne fra Frelsens Forliis. 

3) I de kjdbenhavnske Artikler er Bftrnedaaben ikke omtalt Og- 
saa i den fdrste Udgave af Melanchthons lp c i theol. er Daabs- 
Sacramentet afhandlet uden at omtale Barnedaaben. 
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Frelaen TedEyangeliet tilbydes alle udeuPorskjeli j,Msend, 
Qvinder, Bonij Spsede", at „Frelaens Forjættelse hen- 
liorer ogsaa ti! de sniaae Bdrn", som fodes i Kirken j at 
det alteaa er nodventUgt at dobe Bornenej for at donne 
Forjætte !se kan blive dem til Deel (at iis applicetur)'\ 
Det er Opfattelsen af Kirken som cirganiak 
Heelbedy der her ligger til Gnuid* Kirken omslutter^ 
Uges om Evangeliet j der er dena Sjel, dens aandelige 
Bsererj Alt hvad der befinder sig i dens Omraade. Fra 
Fudselens Oleblik af ere Bornenej som fildes i det chri- 
stellge Samfmids Midte, ogsaa berettigede Medlemmer af 
det clniatelige Samfundsliv j der modtager, pleier, udvik- 
ler de forete aandelige Spirer/ Og berraed er Stand- 
punktet givet for den sande Retfærdiggj orelae af 
Barnedaaben, fra hvilket ogsaa de andre kirkelige 
Skrifter gaae ud: j^Kirkeu skylder de Smaae Daaben og 
Forkjndekcn af den Forjættelse, at de hore med til For- 
losningen ved Christus*^ (schroalk. Art.); — „BiJmene 
optages og helliges af Gud, idet de indlemraes i Kirken, 
og saadanne horer Forjættelsen til" (re petit. con£)^). 

Men den anabap ti etiske Indsigelse mod Bar- 
nedaaben: „hvor der ikke er Tro, kan der heller ikke 
være Daab''-)j grændaede saa nær til Eeformatorer* 



^) Der Mirer endnu pasbcrAsbt el historislt AutontelshevJis: H Yirf- 
ncsbyrfl ni Grinenes, Rt Kirken Kar moillag^et B^riK^dnalicna HUus nt 
AposUencj ofr Apologien o^ den s t. Kiitech. jit^Ue sig tillige til 
den Errarinff, »t Barwedaohi^n ikke er God misliagelip, eflerdi den 
Hellige Aand er fjivcn Uf Flere, der ere dCbte som B6vn. Diase Be- 
tragtninger indtngc Imidlertid kun en underordnet Plads. 

^) Forkastet en hT Barn ed sal) en er umiddetbarl grundet 
I denalmLndclige rcligid^e Retning, der c barak ter i se rer de 
anabBptiflUske Scctcri i den Styrke 05 Heftigbed ^ bvormed Menne- 
akets Perflonliglied og Selr-ttHMidighed bliver frembævel i det reb- 
giOite Foibold, sH« al Troen, den selvbevidfite og daadkraf^ij^e Tro, 

10 
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• 
nes Indrommelse: ,,uden Tro gavner Daaben intet", at 
Nodvendigheden af en néermere Forklåring her blev uaf- 
viselig. Denne gaaer ud paa, skarpt at skjelne imel- 
lem Daabens Virkelighed og Gyldighed, der er 
grundet alene paa det guddommelige Ord, og dens 
praktiske Virksomhed, der indronmies at være be- 
tinget ved Troen. „Naar Ordet kommer til Vandet, er 
Daaben at ansee som sand (rectus), ogsaa om Troen 
ikke kommer til. -*■ Vi bringe Barnet til Kirkens 
Tjener at dobes, med det Haab og i den Hensigt, at 
det maa blive vis i Troen, og vi bede, at Gud vil ^ve 
det Tro; men det er ikke derfor, vi dobe det, men 
snarere, fordi Gud h-ar befalet det saaledes at 
skee" (st. Eatech.). Men vistnok kunde ^^er, hvor der 
ikke handles om det enkelte Undtagelses-Tilfælde, men 
om den almindelige Forvaltning af Daaben, endnu spor- 
^es: hvorledes Sacramentet kan være givet som „virke- 
ligt og gyldigt", ved at forvaltes under en Form, hvor 
det synes ubestrideligt, at Det, der indrommes at være 
Betingelse for den heldbringende „Virksomhed", — Troen, 



HJOres til Alpba o^ Ome^a. Saaledies maatte BelæriQ^, Indsigt 
Troesbekj endelse, Villiesbesljitning nddvendigen gaae forud for Daa- 
ben , og det maatte betragtes som Vanhelligelse af Sacrament og 
Kirke , naar Forholdet blev vendt om. Denne Inderligheds-Retning, 
denne TilbagefOren af det hele religiOse Liv til Troen er protestan- 
tisk, og en historisk Forbindelse imellem Reformationen og Gjen- 
dOber- Væsenet lader sig heller ikke nægte; dets Fremkomst skyldes 
den stærke aandelige Opvækkelse , som udgik fra Reformationen, og 
dets Formaal var intet andet, end at gjennemfdre det protestantiske 
Princip, som Reformationen formeentes at blive utro. iMen „uden 
Tugt og Selvbegrændsning, efterhaanden blandet med urene verds- 
lige Lidenskaber og kjddeligc Begjerligheder, blev den religidso Be- 
. geistring et fortabt Barn af Reformationen, . . der gik ud paa at kaste 
den objective Verden med alle dens kirkelige og borgerlige Indret- 
ninger overende" (Erbkam, p. anf. St. S. 391). 
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eifdnu ikke er tilstede. Saaledes maatte man naturligen 
blive fort et Skridt videre : til Forestillingen om envisArt 
af ub e vidst Tro, som paa Faddernes Forbon skiddé blive 
indgivet Barnet*). Men slige Theoremer have ikke 
deres Plads i Kirkens oprindelige Lære; her 
henvises vi til at soge Beroligelse og Hvile i den Tanke, 
at, ligesom den Enkeltes religiose Liv er omsluttet af 
det hele kirkelige Samliv, saaledes tor Daabsmomentet 
ikke opfattes som enestaaende, men som Indgang til, ja 
som Overgang i dette Kirkens Liv, hvor Troens Spiring 
og Udvikling ikke vil udeblive under vedvarende Led- 
ning af den samme Haand, som har fort og foiet de 
Spæde ind i Eorkens Liv. 



X. 

^^Angaaende Herrens Nadvere læres der^ al Christi Le- 
gem og Blod er virkelig tilstede og uddeles i Herrens 
Nadver e til de Nydende^); og de anderledes Lærende mis- 
billige vt*\ 



>) Dette er den Forklaring, som Luther sætter i Stedet for den kath. 
Kirkes Lære om Daabsvidnemes eller Kirkens Tro , der skulde agtes 
som Baptizandens egen (XI S. 673 ff. XIX S. 1625. XXII S. 65). Han 
sammenligner denne Tro hos Bdrnene fdr Fornuftens Opvaagnen med 
den Christnes Tro i sovende Tilstand; ja, han gaaer endog saa vidt, \ 
at han finder Troens Tilstedeværelse i Barnet sandsynlig, netop fordi \ 
Fornuften endnu ikke er vaagnet; thi „hvad Godt gjdr Fornuften til 
Troen og Guds Ord? — er det ikke den, der staaer stærkest imod 
Troen og Guds Ord? — hvad, om du formedelst din Fornuft just er 
/' kommen bort fra Troen, og Børnene formedelst deres Ufornuft komme 
til Troen/' XI S. 676 ff. 
^) t. T. „dass wahrer Leib u. Blut. Chr. wahrhaftiglich unter der 
Gestalt der Brodes undWeins im Abendmal gegenwSrtig sey, 

10* 
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Confutationen erklærer: at denne Artikel, ^^kan^ 
hvad Ordene angaaer, taales", dog under Forudsætning, 
at Meningen er den, „at den hele Christus er tilstede 
under hver Skikkelse, saa at Christi Blod er per con- 
comitantiam ikke mindre tilstede under Brødets Sk&kelse 
end under Vinens Skikkelse, og omvendt*'. Der erin- 
dres tillige om den pligtskyldige Bekj endelse af Kirkens 
Tro: „at Brodets Væsen bliver forvandlet til Christi Le- 
gem ved Guds almægtige Ord i Consecrationen" ; og 
endelig savnes, istedetfor den lemfældige Misbilligelse 
(„improbant secus docentes"), en „udtrykkelig Fordom- 
meise af dem, der nægte den sande Tilstedeværelse af 
Herrens Legem og Blod i Nadveren". 

I en saa betinget og indirect Form ere de Udsæt- 
telser holdte, hvortil den katholske Kirkes Organer ind- 
skrænke sig med Hensyn til en Artikel, hvor Modsæt- 
ningen imellem begge Kirker træder skarpere og 5iensynli- 
gere frem end paa noget andet Punkt, og det baade i Lære 
og i Cultusform, — det bedste Vidnesbyrd om den Tact, 
hvorved det er lykkedes Confessionen at undgaae stærke 
Anstod. Alligevel er intet eftergivet paa den evange- 
liske Sandheds Bekostning; men Udtrykket, som er ble- 
ven fundet tilfredsstillende til alle Sider, er opnaaet der- 
ved, at Artiklen indskrænker «ig til det religiose Hoved- 
pimkt, og lader de forskjellige dogmatiske Theorier ligge 
ve^ Siden. Og virkelig maae Antit hoserne imod 
den katholske Lære og Ritus snarere s(5ges ud af 
Ordene, end de kuime siges at være udtrykkeligt ud- 



iind da ausgetlieilet und angenommen wird." Denne Textforin 
cr næsten ordlydende med Ordene i deschwabachske Artik- 
ler (^10). 
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talte. £n saadan Antithese indeholder Udtrykket ^^er til« 
stede'' (^^adsint") imod det katholske Transsubstantiations- 
Begreb, og Udtrykket „uddeles til de Nydende" („distri- 
buantur vescentibus") imod den katholske Anvendelse af 
Sacramentet: Unddragelsen af Kalken, og overhovedet 
Ofifringsacten i Commimionens Sted. 

Ikke mindre Lempelighed og Varsomhed er iagttaget 
overfor de Reformeerte, mod hvilke en heftig Polemik 
og paa den anden Side en ligesaa utrættelig Mæglings-Be- 
stræbelse, en Række af Forenings-ForsSg, af Tilnærmelser 
og Fjernelser havde udfyldt mere end et Aarti af Reforma- 
tionen^ korte Historie. Til denne Spænding indeholder 
Confessionen saa svage Spor, at Calvin og hans TroeS- 
forvante neppe vilde have fundet Betænkelighed ved at 
tiltræde den her givne Affattelse. Ved den, sex Aar senere 
(1536) tilveiebragte, wittenbergske Concordie kom 
man idetmindste fra luthersk og reformeert Side overeens 
om en Læreform, som affattedes i ulige bestemtere Udtryk: 
„at Christi Legem og Blod er virkeligt og væsenligt til- 
stede, frembydes og modtages med Br5d og Viin; og 
ihvorvel man ikke antager nogen Forvandling eller Inde- 
slutning i Rummet, bekjender man dog, at Brodet, paa 
Grund af den sacramentale Forening, er Christi Legeme, 
dog ikke udenfor Brugen". 

Apologien gjentager Artiklens Indhold, dog med 
Forandring i enkelte Udtryk: „at Christi Legem og Blod 
er virkeligt og væsenligt (vere et substantialiter) 
tilstede, og virkelig frembydes (vere exhibeantur) 
med . . Brod og Viin til dem, som modtage Sacramentet". 
Ordet „frembydes (exhibeantur) løtedetfor uddeles (di- 
stribuantur)", hvortil der dengang ikke vides at have heftet 
sig nogen Mistanke forKjetteri, er en Forklang afRedac- 
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tionen i Udgaven 1540^ som senere erholdt en beklagelig 
NaVnkundighed (s. ovenf. S. 142 — 44.). Her lyder Artiklen : 
,;at Christi Legem og Blod virkelig frembydes (vere 
ex hib e an tur) med Brdd og Viin til dem^ der nyde samme 
ved Herrens Nadvere"*). En saadan exhibitio (Frembyd- 
ning) forudsætter endnu ikke — og mindre end Ordet distri- 
butio — hos hver enkelt Communicant en tilsvarende 
Modtagelse, og der blev saaledes endnu Plads tilbage 
for den calvinske 4^skuelse : at Herrens Legem og Blod 
vistnok bliver i Nadveren tilb]udt Alle, men at virke- 
lig Nydelse ikke finder Sted uden xmder Betingelse af 
Tro; idet de Vantroe ikke modtage andet i Vinen og 
Br5det end Viin og Brod. For saavidt var der vistnok 
ved hiin Forandring tilsigtet et Unions -Forsog — 
som Erfaring har viist at være kommet tre Aarhundre- 
der for tidligt — ; hvormed da ogsaa Udeladelsen af den 
antithetiske Formel, „de anderledes Lærende misbilliges 
(et improbant secus docentes)", staaer i Forbindelse*). 
Men det er paafaldende, hvor nær Apologien paa 
den anden Side træder hen til den katholske 
Lære form. Den anforer billigende, at den romerske 
og den græske Kirke eré enige i at lære en legemlig 
Tilstedeværelse (corporalem præsentiam) af Christus'), og 



^} Og^aa i r ep c tit. conf. er det tamme Udtryk optaget: „at Christus 
virkelig frembydes (vere exhiberi} til dem, der modtage 
Christi Legem og Blod". 

*) I Hase's Redaction af conf. aug. er Artiklen affattet i lignende 
Retning: „qaod mortem Domini pie celebrantibuø sub utraque 
specie Christus vere adsit etnobiscumsese commaniéer\ 

^) Luther har vistnok ofttre, i polemisk Heftighed imod de reformeerte 
Modsætninger, vedkjendt sig en legemlig Tilstedeværelse og le- 
gemlig Nydelse af KjOd og Blod; men ved den videre Forklaring 
over denne Christi Legemlighed kommer han atter tilbage til Beteg- 
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den slutter Artiklen med den Erklæring: at „vi forsvare 
den i den hele Kirke vedtagne Lære". Her har 
den melanchtonske Udjevnings - Bestræbelse diensynligt 
overskredet den rette Qrændse. 

I de kirkelige Skrifter, som hidrSre fra Luther, ville 
vi vente at finde Modsætnings-Punkterne til det refor- 
meerte saavelsom det katholske Lærebegreb udhævede 
med st5rre Bestemthed og Styrke. Allerede i de tvende 
Katechismer betones med Eftertryk det siden i den 
lutherske Liturgie optagne Tillægsord: „Christi sande 
Legem og Blod^), i og under Brod og Viin, indstiftet 
for os ved Christi Ord til at æde og drikke (ad man- 
ducandum et bibendum)", og i de schmalk. Artikler 
læres, i ligefrem Modsætning til Calvin: at „Christi sande 
Legem og Blod gives og modtages ikke alene af de 
fromme, men ogsaa af de ufromme Christne**. 
Paa den ånden Side bliver den katholske Lære om 
Transsubstaiitiationen^) affærdiget som „sophistisk Spids- 
findighed", Læren om Concomitantsen') som „indbildt 

nelse af Christi KjAd som aandeligt, som a andelig og evig 
Spise. S. Schenkel, das Wesen des Protest, I. S. 524 f. 

>} Dette polemiske Tillægsord findes ligeledes i de schwab. Artt. (10), 
hvorfra det, som allerede bemærket, uden Tvivl er gaaet over i 
Confessionens tydske Tezt og videre i den lutherske Liturgie. Jvf. 
Engelstoft: Liturgiens Hist i Danmark S. 273—277. 

^ Conc. trid. »eaa, 18 can. 2: „Dersom Nogen siger, at Brddets og 
Vinens Substants bliver tilbage i Nadverens Sacrament tilligemed 
Chr. Legem og Blod, og nægter den underfulde og særegne 
Forvandling (conversio) af BrAde!ts hele Substants til Le- 
gem og af Yinens hele Substants til Blod, saa at alene 
Skikkelserne (species) af BrOd og Viin blive tilbage, ... han 
være anathema !". 

^) sammest. can 3: „Dersom Nogen nægter, at den hele Christus 
indeholdes i det hOiværdige Alterens Sacrament under enhver 
Skikkelse, ban være anathema!^ I den katholsk - idealistiske 
Theologie undergaaer denne Forvandlingslære atter en mærkelig 
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Viisdom (doxosophia)", og en uforbeholden Forddmmelse 
og Forbandelse („damnamus et exsecramur") udtales imod 
dem, „der ikke alene tilsidesætte begge Skikkelser i Nad- 
veren, men endogsaa paa tyrannisk Viis forbyde dem, for- 
d5mme og bespotte dem som Kjetterie, og saaledes reise 
sig over og imod Christus vor Herre". I den melanch- 
thonske repetitio conf. findes en mere indgaaende 
Polemik imod det katholske Messeoffer og Sacramentete 
Ombæren i Procesions-Optog, men gjennemfort med stort 
Maadehold; og vi gjenkjende Melanchthons Aandsretning i 
den Omhyggelighed, hvormed han leder Tanke og Op- 
mærksomhed hen til den Side , som - under Polemikens 
Hede blev kim altformeget overseet: til Sacramentets 
sædelig-religiose Betydning og dets .værdige Anvendelse: 
som „Samfunds-Baand imellem Herren og de Nydende", 
som „Ihukommelse af hans Lidelse, Opstandelse og Vel- 
gjeminger" — som „Bestyrkelse af den Enkeltes Tro, at 
Evangeliets Velgjeminger ogsaa henhore til ham", — 
som „offenlig Bekjendelse og Taksigelse, og gjensidig 
Kjærligheds Baand"^). Derimod advares imod den „uhyre 

Forvandling. Sin egenlige Betydning skal den nemlig hare som 
Betegnelse deel s af den fuldkomne sædelige Forvandlings somfore- 
gaaer i Mennesket ved Indlemmelsen i Samfundet med Christus, 
de els som det skarpeste Udtryk af Ofojectiviteten i den aandelige 
Fode, der meddeles i Sacramenterne. ,,Cbristendommen fremstiller 
sig i Forvandlingslsren som en ydre , umiddelbar guddommelig Aa* 
benbaring med sit hele Indhold ; og det var paa Reformationstiden saa- 
meget nødvendigere at fremhæve denne Lære og den dermed sam- 
menhængende kirkelige Opfattelse ret udtrykkeligt , som dengang en 
tom , misforstaaet Inderlighed gjorde sig allevegne gj æklende*'. 
Mahler' 8 Symbolik, S. 253—255. 
^) Hermed fortjener den 27de af de kbh. Artikler at jevnfdres: „Yi 
troe og sige, at ret christen Messe er intet, andet end. J. Chr. Pi- 
nes , DOds og Guds Faders Kjærligheds Hukommelse og Begængelse, 
i hvilken hans Legem ædes og hans Blod drikkes til vist Pant , at vi 
have formedelst hannem faaet Syndernes Forladelse". 
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Munke - Vildfarelse {portentosns error monachorum), at 
Nydelsen skulde forhverve Syndernes Forladelse, og det 
endog i Exaft af den blotte Handling (ex opere operato), 
uden sædelig Virkning hos den Nydende (sine bone motu 
utentis)"^). I dette Punkt har imidlertid den munke- 
agtige Forestilling, som bekjendt, kun altfor let fundet 
Indgang og altfor længe vedligeholdt sig i de protestan- 
tiske Menigheder* 



XP). 

Angaaende Skriftemaahl lære vi^ .at den private Ab^ 
solution bdr beholdes i Menighederne*^)^ endskjondt Op- 
regnelse af alle Synder (delictorum) i Skriftemaalet ikke 
er nodvendig. Thi den er umulig^ efter Psalmen (19, 
18): ^^hvo kjender sine Synder ?^^*). 



') Ogsaa i Melanchthons loc. theol. hedder det: „Oeelagtighed i 
Herrens Bord retfærdiggjOr ikke, men bestyrker Troen.'*.' 

^) I Ud g. 1540 have Art. 11 og 12 skiftet Plads, saa at den nærvæ- 
rende Artikel om Skrirtemaal og Absolution fOlger efter Artiklen „de 
poenitentia*^ -r- unægteligt en bedre og natqriigere Anordning. 

3) t. T. „dass man in der Kirche privatam absolutionem erhalten und 
nicht fallen lassen 8oIP\ 

4) jvf. de kbh. Artikler (38.39): „Yi troe og lære, at den almindelige 
Bekjendelse, som vi hertildags haver kaldet Skriftemaalet, er os nytte- 
ligt til vor Saligheds Bestand, i hvilket vi af et ret ydmygt Hjerte 

' bekjende os for (iud bedende l>faade. Men det Idnlige Skriftemaal 
med sine Yilkaar er Ingen pligtig til mere end til et andet Menneskes 
Bud eller Sæt. — Item raade vi dog, at, fOrend Nogen gaaer til at 
annamme det hOiværdige Sacramcnte, Christi Legem og Blod, at han 
prOver og vel ransager sin Conscientie efter Skriftens Bud, og gaaer saa 
til Herrens Tjener eller Præst, og giver hannem tilkjende sin Begje- 
ring og sin Tro, om hannem fattes noget i hende eller tvivler paa 
noget, begjerende hans gode Raad og Underviisning, og annammer af 
ham den evangeliske AflOsning**. 
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Confutationen billiger Bibeholdelsen af Privat- 
ftbsolutionen og Skriftemaalet som ,,katholsk og ligestem 
mende med vor Tro", men der savnes og forlanges nær- 
mere Bestemmelse angslaende det kirkelige Skriftemaal. 

1. „Opregnelse af Synderne i Skriftemaalet 
er unodvendig, thi den er umulig"*). Imod denne 
Erklæring stiller Confutationen en dobbelt Fordring: 
1) „at det aarlige Skriftemaal skal overholdes"'); 2) „at 
Præsterne troligen skulle paaminde om, hvorledes der 
skal skriftes: at de Skriftende, om de end ikke ére i 
Stand til at opregne alle Synder tilhobe, dog gj5re en 
fuldkommen Skrifte, naar de, efter at have omhyggeligt 
udforsket deres Samvittighed, bekjende alle de Synder, 
som ved saadan Eftertænkning falde dem ind; ved de 
(Jvrige, som vi have forglemt og ikke komme ihu, kunne 
vi sige i en almindelig Skrifte og med David: hvo kan 
fornemme hvor ofte han synder; forlad mig de skjulte 
Synder". 

Hvad der her er antydet, med den sædvanlige Man- 
gel paa Bestemthed og Skarphed, har erholdt sin authen- 
tiske Udvikling i det tridentinske Decret (l-åde Sess. 
Cap. 5). Paa den ene Side bliver her „den fuldstæn- 
dige (integra) Bekjendelse af Synderne" erklæret at være 
,5indstiftet af Herren og n5dvendig jure divino". Denne 
NSdvendighed bliver saaledes begrundet: „Christus har 
efterladt Præsterne som sine Vicarier, som Dommere, for 



^) „Naar Ikke-NOdvendighedcn („non necessaria") er begrundet i Umu- 
ligheden (^,esfc enim imp'ossibilis^*) , bliver det fOrste Udtryk at tage 
i prægnant Betydning: „det er urimeligt at ville erklære den nOd- 
vendig", 

^) indrort som Kirkelov paa den 4de Lateransynode under Innocents 3. 
A. 1215 („saltem øemel in anno^O> og stadfæstet i Trident, sess. 24 
can. 8. 
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hvilke alle D6ds-Synder (crimina mortalia) skulle an- 
meldes/ paa det at disse ; if5lge deres Magt til at binde 
og lose, kunne udtale Dommen at forlade eller forholde 
8anune*\ Men^ for at denne Dom skal kimne afsiges og 
de særegne Straffe paalægges, er der forudsat fuldstæn- 
dig Kundskab til de begangne Synder, ikke alene i Al- 
mindelighed, men i Særdeleshed og stykkeviis". De rin- 
gere Synder (p. venialia) „kunne forties uden Br5de og 
afsones ved andre Midler"; men „Dods- Synder, som 
gjore Menneskene til Guds Fjender og Vredens B5m", 
kunne kun soges forladte „ved uforbeholden og ærefiygts- 
ftdd Bekjendelse". Men denne Fordring bliver atter fra 
en anden Side ligefrem taget tilbage; det hedder nem- 
lig videre og i umiddelbar Forbindelse: „Denne Bekjen- 
delse er det ugudeligt at kalde umulig eller en Pine for 
Samvittigheden (camificina conscientiæ) ; thi der fordres 
intet videre af Poenitenteme, end at Enhver, efter at 
have omhyggeligt ransaget sig og undersogt alle Sam- 
vittighedens Kroge og Skjulesteder, skal bekjende de 
Synder, ved hvilke han kommer ihu, at han dSdeligt har 
fornærmet sin Herre og Gud; de 5vrige Synder antages 
indbefattede i den almindelige Syndsbekj endelse". 

Den hierarchiske Interesse, som ligger til Grund for 
den kirkelige Skriftemaals-Forpligtelse , kan ikke træde 
frem paa eengang med storre Uforbeholdenhed og med 
stærkere Blottelse og Selvgjendrivelse, end det her skeer. 
Naar det er gjort den troende Katholik til ubetinget 
Pligt, at nedlægge Syndebyrden for Præstens Fodder 
for af ham, som „Christi Vicarius", at modtage Forladelse 
,af sine Synder og Anviisning til deres Afsoning ved t^- 
svarende Bodsgjeminger, da er hermed, for den enkelte 
Troendes Vedkommende, udtalt en reen Opgivelse af den 
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sædelige Selvstændighed, en fuldstændig Opgaaen af det 
personlige Jeg i Kirken, og Kirken har det virksomste 
Middel til at bevare og sikkre dette Afhængigheds-For- 
hold i Skriftemaalet: „den christelige Tugts og den hele 
Kirkelydigheds fornemste Baand (Confutationen) ^). Der 
er til dette Oiemed forudsat, hvad ogsaa paa det Be- 
stemteste fordres, „fuldstændig Bekjendelse" af alle 
saadanne Synder (Dodssynder), hvis Forladelse ikke skal 
være at opnaae ad anden Vei. Men det maa altid ind- 
rammes som Muli^ed, at Skriftemaalet kan blive ufuld- 
stændigt uden Confitentens Brode, enten fordi en eller 
anden storre Synd af Glemsomhed, tvertimod hans Villie, 
bliver overseet, eller fordi han feilagtigen henregner en 
af de grovere Synder til deres Klasse, der uden Fare 
„kunne forties". Skulde i saadaut Tilfælde Absolutionen 
være uden Kjraft og Confitenten vedblive at bære paa 
sin Syndebyrde, da vilde aabenbart Naades-Skatjen, hvor- 
til Kirken aabner Adgang, med al sin Rigdomsfylde være 
utilstrækkelig. Kirken seer sig altsaa nodsaget, for ikke 
at give sine Bom til Priis for ængstende Uro og For- 
tvivlelse^), til at slappe Toileme, til at betinge, hvad 
der nyligt var stillet ubetinget hen, ved at indskrænke 
Skriftemaals-Pligten til „de Synder, som man kommer 
ihu". Men herved er da den hele Theorie opgivet om 
Bekjendelsen som ueftergivelig Betingelse for Synds- 
forladelsen. To aldeles forskjelligartede Betragtninger 



1) Den protestantiske Forkastelse af det hemmelige Skriftemaal bliver 
stillet sammen med „Montanisterncs Kjetterie^ hvilke ere blevne for- 
dOmte for 12 Aarhnndreder siden, fordi de skammede sig ved at 
skrifte deres Synd". 

*) „Hvilke Labyrinther ere ikke opstaaede her! hvilken Pine for de 
bedste Samvittigheder! thi de rene og vanhellige Mennesker lade 
sig ikke anfægte af hine Skrækkebilleder". Apol. de conf. 
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£ndes her sammenblandede: den objective l^odvendig- 
hed og den subjective Forpligtelse. Nodvendigheden 
forudsat; maatte den ufrivillige Forbigaaelse ligeøaavel 
være Hindring for Syndsforladelsens Virkning som den 
forsætlige Fordolgelse; skal derimod Virkningen ikke 
være udelukket ved den uforsætlige Fortielse, da kan 
det Forsætlige i den skete Forbigaaelse — om end paa- 
fi^rende en ny Brode — ikke i og for sig være Hindring 
for denne Virkning, og den paastaaede Nødvendighed 
ophæver saaledes sig selv. 

Idet det hierarchiske Princip blev udtrængt af Kir- 
ken, maatte Skriftemaalshandlingen træde frem i et ganske 
andet Lys^). Det maatte vise sig som reen Vilkaarlig- 
hed, at fordre en storstmulig Tilnærmelse til Fuldstæn- 
dighed i Syndernes Bekj endelse, naar selve Nodvendig- 
heden af en Synds-Opregnelse ikke lod sig forsvare, og 
alle de Indvendinger, som reise sig fra den praktiske 
Side, maatte gjore deres Ret gjældende med Styrke. 
En nærmere Udvikling fra denne Side er givet i den an- 
den Deel af den 25de Artikel „de confessione" (i 
den anden Række af Confessionens Artikler om de kirke- 
lige Misbrug), og denne hidsættes derfor her: 

j^Angaaende Skriftemaalet lære ri, ^at Opreg- 
neke af Synderne ikke er nodvendig^^)^ og at Samvittig- 



1} „Angaaende Skrifteroaalel have vi altid lært , at det skal være frit^ 
og at Pavens Tyranni maa nedbrydes , saa at vi blive frifijorte fra 
dets Tvang og den ntaalelige Byrde, der er bleven paalagt Christi 
Kirke. Thi intet h«r indtil denne Dag været haardere, end at Alle 
ere blevne drevne med Magt til Skriftemaal) som om Undladelse der- 
fra er den stOrste Dfidssynd. — Og hvad der var det Værste: Ingen 
lærte og Ingen erkjendte, hvad Skriftemaalet var, hvor gavnligt det 
var, hvilken Trést det medfOrte.", st. Katech. admonit. ad conf. 

^) t. T. „dass man Niemand dringen soli , die Sflnd nahmhaftig zu er- 
xlhlen". 
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hederne ikke bor bebyrdes med Anslrengehen for at opregne 
alle Synder^ efterdi det er umtMgt dl opregne dem alUj 
saaledes som Psalmen vidner: j^hvo Igender sine Synder?'*^ 
og ligeledes Jeremias (17 j 9): ^yUenneskets Hjerte er 
ondt og uudforskelig(\ Dersom ingen Synder bleroe for-^ 
ladte uden de der bleve angivne^ ^saa vilde Samvittighederne 
aldrig komme til Hvile* ^')^ fordi der er mange Synder^ som 
hverken bemcBrkes eller kunne kommes ihu'^). Ogsaa de 
gamle Forfattere erklære ^ at en Opregnelse ikke er nod^ 
vendig. Thi i Deere terne paaberaabes Chrysosiomus% 
hvor han siger: ^^eg forlanger ikke^ at du skal robe dig 
offenligt^ eller erklcBre dig for Andre ^ men jeg vilj at du 
skal adlyde Prophetens Ord: aabenbar di$i Vei for Gud! 
bekjend altsaa dirke Synder for Gud^ den sande Dommer j 
med Bon; fremsig dine Synder ikke med Tungen^ men i 
din Samvittigheds Erindring'*^). Og Glossen ^jde poeni- 
tentia^^ (^dist. 6 cap. consideret) indrammer^ at Skriftemaa-- 
let ,er kun af menneskelig Myndighed*^). Men baade ^for^ 
medelst Absolutionens store Velgjeming og formedelst andre 
gavnlige Virkninger for Samvittigheden beholdes Skrifte-- 
maalet hos os'"^). 



^) t. T. : „wfir uns vfemg geholfen''. 

') fc. T.: „die menscbliche Natur steckt also tief inSuoden, dass siedie- 
selben nicht alle sehen oder kennen kana". 

3) homil. 31 in ep. ad Hebr.c. 12. 

^) Imod denne Anvendelse af Clirysostomus's Ord indvender Confuta- 
tionen: at Kirkefaderen her taler om „den offenlige Bekjendelse^ 
ikke om den præstelige og sacramentale^^ , og der anfdres Yttringer 
af ham og Hieronymus, hvor vistnok en Syndsbekj endelse for Andre 
anprises y men ikke, hvorpaa det her netop kom an» nogen Opreg- 
nelse af enkelte Synder. 

&} t. T. : „nicht durch die Schrift geboten, sondern durch die Kirche 
cingesetzt". 

^) t. T. : „so ist auch solche Beicbt dazu nutsHch , dass man die Leute 
hdret, wie sie unterricht sind im Glauben , und , wo es Noth ist, dass 
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„Menneskets Hjerte er ondt og uudforskeIigt'^ Ved 
denne Sætning er Afveien klart betegnet, hvorpaa den 
katholske Kirke er kommet ind. Opregnelse af enkelte 
Synder er tillige Losrivelse af de enkelte Gjeminger 
fra deres Rod, Adsplittelse af Opmærksomheden paa til- 
fældige Enkeltheder, istedetfor Henvendelse til det En^, 
dér staaer klart for Selvbevidstheden som et „at", uden at 
den altid tillige formaaer at gjore sig Rede for „hvorledes"^ 
nemKg: at intet er reent for Gud, at derfor Tolderens Bdn 
i Luk. 18, 13 maa være enhver Christens fyrste og sidste Bon. 
Dog er det ikke dette Punkt, der forfølges videre, men den 
mere praktiske Side. Denne Side er navnlig udfSrt i Ap o- 
1 o gi en (de conf. et satisf.): „Forvaltningen af Absolutionen 
er en Velgjeming eller Naade, ikke en Retfærdighedshand- 
Ung eller Lov; derfor have Kirkens Tjenere det Kald at 
forlade Synder, ikke at udforske skjulte Synder (som er 
en „ingens carnificina"). Sagen maa ordnes paa en saa- 
dan Maade, at der ikke paalægges Samvittighederne 
Snarer; Samvittighederne vilde aldrig blive beroKgede, 
dersom de meente, at Syndsforladelse ikke kunde op- 
naaes, med mindre en noiagtig Opregnelse var gaaet 
forud. Ingen kunde vide, om han nogensinde havde 
skriftet tilstrækkeligt, reent og tilbørligt, og naar der 
skulde blive Ende paa Skriftemaalet" (schmalk. Art.). 
Saaledes vil „Sagen være ordnet", naar Skriftemaalet vel 
bevares som Kirkens Handling, men hvorved det bliver over- 
ladt til Enhver selv, om og hvorvidt han foler Trang til at 
meddele sig nærmere og i det Enkelte til Præsten angaaen- 
de sin Samvittighedstilstand, som aandelig Raadgiver og 



man sie besser unterricht". Omirent de samme Ord ere gaaede 
over i Apologien. 
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S}eles5rger*). Saaledes — som Middel til at skærpe 
Selvprovelsen og komme Samvittigheden styrkende og 
veiledende til Hjælp — "• antage vi (som det videre hed- 
der i Apologien), at en vis Prdvelse er gavnlig, for at 
Menneskene kmme blive bedre underviste"*). Herved 
er der anviist Skrift^naalet, som frivillig Bekjendelse af 
Syndigheden og af Trangen til den guddommelige Naade : 
— „vi lære, at hvo som ikke frivillig, for Absolutionens 
Skyld, soger hen til Skriftemaalet, skal lade det fare" 
(st. Katech.) — den !Kads, som det fra fSrst af, over- 
eensstemmende med Apostelens Formaning, 1 Kor. 11, 
28, har indtaget i den lutherske Kirke: „Herrens Le- 
geme pleier ikke at bydes uden til dem, der forud ere 
provede og have modtaget Absolutionen (nisi exploratis 



^) Jvf. allerede de schwab. Art. (11): „Det hemmelige Skriftemaal 
skal ikke fremtvinges yedLov, . . . men man maa vide, hvor trOsteligt 
og velgjdrende, uskyldigt og godt det er for de bedrøvede eUer vild- 
farende Samvittigheder . . Det er ikke nOdvondigt at opregne alle 
Synder, men man kan angive dem, der pine Hjertet og gjOre det 
uroligt". Schmalk. Art. de eonf. „Opregneisen af Synder b6r 
staae Enhver fri, hvad han vil opregne eller ikke opregne". Jvf. 
Luther (XL 986): „\% skrifte er ikke, som hos Papisterne, at gjOre 
et ]angt*Regi8ter med Opregnelse af Synder, men at begjere Abso- 
lutionen. Dette er allerede nok, d. v. s. at du bekjender dig skyldig 
og erklærer, at du er en Synder. Mere skal ikke fordres; det skal 
ikke paalægges at opgive alle eller nogle, flere eller færre Synder 
ved Navn, med mindre da selv vil angive noget, som besynderlig 
besværer din Samvittighed og hvori du trænger til Underviisning og 
Raad eller særlig TrOst, som unge eenfoldige Mennesker og ogsaa 
Andre ofte have behov*^ 

' ^) Jvf. Luther (XX. 59): „Jeg lader Ingen fratage mig det hemmelige 
Skriftemaal, og jeg vilde ikke bortgive det for den hele Verdens Skat ; 
thi jeg veed , hvad Trdst og Styrke det har skjenket mig. Jeg var 
for længe siden overvundet og^gort til Skamme af Djævelen, dersom 
ik|ie dette Skriftemaal havde holdt mig oppe. Thi der gives mange 
tvivlsomme og vanskelige Sager, hvor Mennesket ikke let kan finde 
sig tilrette eller forstaae sig selv". 



et abffélmtis^V de cohf.)^). Detei^ Vekoldt BDm^ kifketig 
Haiidlizig^pasi Grund af. den gAimlige Virknings fer SaB»- 
Tittighééeme (prapter G^Asdeiitiivnkm'^c^tatéBy'. ' 

2é Den private Abi3oiution> bo^ beholdes i 
Menighederne'-. * * -^ 

Hertil horer den forste Deel af den ny«anf6ptd 
25de Artikel ^^e ccmfegsiime'' (i Artikleråe em de kir- 
kelige Mkbamg),: ., , .: . . ' 

i^^Skrifmnuølet er'^i' tors Sh'ker ttdéé afskaffet ; M 
yH^rmt Lågerne plmr ii^e^^) at htfdei uélméil'dtm^ d^ 
forud ere prøvede og have rhodtqget AbsølaHonm. (^ 
Eolket tikdenm^ med UofHe fHé om 7>tf paa Ab so lu- 
Hom^n^édorom der får éUese Tider her$ljfede dyb' Tau$^ 
bfd. Menigkeåerne belétee^ (Mk at sælie hoi Plrii$ pt^ 
A^^^Uarien^ :^efkriom den^ 'er^^Gude R^it og fremsiger 
eféer. Gudé.Anordnmg*^\ Jfågleemiédet iholdøsi Ære;^ &^ 
der mindis am^ hvor $tqr en TifSst^ defi ^Ifdrer de ængste 
Sammtiigheder^)^ :og at- 6nd fordrer TVay saa at ei have 
Tro til Absohåtiønen som tU en , Stemme)^ der lyder .frm 
tiif&tenyog ett denne Tro péaiChriHiU i Sandhed opnaear 
og . annioH^mieit !iyndetiM^ Forléåelml jTilfern mr det dé 
fyUieHg^rende Gjeriimger^ deraahpristeé over €d- Måadé'^)^ 



^^) Ogsaa i den, reformeerte, Kirke gaaercn Syndsbekjende]8e>rora4 
sønfi Forberedelse til Altergang; merr her er nian, i Modsætning fil 
; etliy^t, f iriYa|<>i$kri(teiiiftid > ;bleyai. JsljiaeDde ved ei) ;elminde]i^f oø 
offénlig Syndsbekjendelse.^ j ^ * . . /^ 

^) 1. T. :" „diese (^ewobnheit wird bey uns gebalte'n" ... 
^) t. T. : „denn es sey nicht des gegenm^årtigen iMeoscben Stinune oder 
Wort, sondern Gottes Wort, der die Sunde vergiebt; denn sie wird 
' »n'Gdtteå'slatt and ausGottés BefeM gespro^t^bcn"*. ' "' 
*) Jvf. Scbmalk. Art. (de conf.): „Som Hjælp imod Sywdén dg den 
onde Samvittighed indstiftet i' EVangcfiet af Christas sélv, skal 
'SkriHemaal og Afosohition ingenlunde afskaffes i Kirken, Issérdeleshéd 
' ibr de Omme og ængstejige SamTittigbeders Skyld'*. 
^) t. T. : i^die Prediger baben . . . arlleln dfit Gewissen mit langer Erzåh- 
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^m litém of Ckiiååi Ear^økMe, og Balfmdig^tin ved 
Itom Mriøå.iaiti Oré; ^Bisa(a^ag vore KMcér minéit fmr^ 
tjene Daddel i d$åie Sij^ksi. Tki deiie nodeåaeh vore 
Modatandere til eU indrikmheoi^ at Læren om Boden er 
af vore Lærere bleven ^behandlet og iidmUet ^^^ton 
Flid^'''\ : . :. , .- .-^ ^.j ■ ■^: 'i'.- 

Endskjoncb den. kathobke ConftitaUon '^er ^ 
for fyldest, at Confessionen „billiger Privat- Absolutioo^ii", 
h^ den v^&aenli^, FvOrd^lUgli^da Læren om Ahifolutio- 
Bfins. B^y:^imfig. og >Anye»delsé ikkQ-ttinnAt undgaae Op- 
laærkspmheden« ; . . - .^ . \ ' . x; 

I døu JkatWIske "SiXke .^rAbaokitiofltfin ,i^aike^<deu 
blotte og siiupk .Gjein!iiilg,./jiOin bestdåer i^enåen at foir-^ 
lijqidQ Be^^axigaliet ellor M eatkjmxe Synftaåqe^ forladt«)) 
mm 4eti er ligesom .^nrx X)«fiisaet (Hctuau ^ndioialiA)^ 
bvorréA . Dostøii^ \ bUter '^ftagt af Fsioiteii : .aetm. )af > ^ 
Doimaer'' (cone» trident« XIVw cap. 6)^ ^^^^en Handling, 
kror Præøteii: firenittædei^ saa jmlTBtændigt nssKlø^kendø, 
«t' „ingen i6r ansee sig^ paa Qmnd . af i&i Tro alene, 
absolveret i Sandhed og ^fbrOt^d^ dersom Præ^n ikkd 
har til Henaigt.at handle €ot Alvør og vivkeUg at ai>' 
solvene^ (sammast) I ;den\IutherKk.e Ki^ke 4<»riiio4^ 
viser enhver Udvikling af Absolutionens Betydning og 
Kraft tilbage tU, og den l^yiler i Begrebet af Evangeliet som 
den folde og trosterige^ Aabenbarelse af den forbarmende 
Naade^), hvoraf atter det fyldigt sammentrængte, det, til 



lung der SQnden, ^it Gnu^uo, mit Ablasa, ,mU lV«lljihrtef|: und 
, dc^rgleifhen gemarlert". ;. 

^) t. T»; „schicklicher deoazayor in, lancer, Zéit'', , ,< , 

I*) 1 Copt's 12te Alt. findes derfor „Evang^^um" qg „AbdQlutiqn". aam- 
menstillede som eenstydige (^ex evangeliq aeu absplotione"); og 
„Evaogeliet er s^v — øiger MelanchtGon (loci Ih. de priv. Qopf.) 



Den 1 146 o|r 25de Ai^keL 1^ 

åen eukeltei Bodft^di^ ¥eDreblte og rettcidø' Udtsrjk er 
givet i Absolutionen; beregnet pa& at opreise > den Hi»- 
trøstige ved d^ giiddoititne%e Ord, der lyder tfl barn 
igjeékieite Sjeles(5rgei*ens Mund*). 

I Apologien bliver Badedes Absolutionen betegnet 
soto „Guds Ord, der udtJdes ved Kogle^Embedet efter 
^(fddoiÉdm^g Bemyndigelse aiigaaende Enhver især"; som 
^^Eiramgeii^s Rost, dit forlader fiynderne dg irdéter Sam- 
v^g^deme''. Og sserdelés klart er Forboldet imellem 
Sraa^liet som den alminde%6 Kattdekitåe og Absolu- 
tipn^ 'som dén^ aflede«!« xprsdgønåe: Straale angivet i 
repetit. conf.: ,;Hvo som troer, at Synderne forlades 
bam formedelst Christus, har allerede forvist mod- 
taget Syndernes Forladelse formedelst Christus; — det 
er denne Tro, som Absolutionen baade skal minde os 
øot'' og' som den skal bestyrke; ~ ved deime Trost 
lav^Bdegjo^es Hjerterne^ og ere ^allerede en QudÉ BoUg^. 
Sanledes £orDemme» ^^hvad^Gud. selv forkynder ved et 
Menneske; Og dette Absolutiouens Ord skål medtages, 
med al Ærefrygt og Taknemmelighed som den koste- 
lifipte og ypperste .Sjk^t" (st, ^^ brevis |uim,^ ad conf?)^). 



ikåe andet end en AbsolQlioii". Ligresaa Lu tb er (XXf. S: 424): 
„EYatlf^eliet er sehr én altniildelig Absololion; thi det er eh For- 
jøttét^e^, sonr Alle og Enhver skal tilegne sig efter Guds Bud og 
Befallrtg*'. 

' ^y NHfir sWaledes Absoluttonens Kraft ligger i den indtrængende Styrke, 

' hvormed Evangeliets Trfigt gjOres gjteMende, fOlger det, at -,,1 Ndds- 

føfcetdé ethvert Christenmenneské,' ban vitrt Lægmand eller Fræst^^ 

^ ' kauhaveKa}d og Beskikkelse til at træde absolverende overfor Den^ 
der sdger Tr6st i sin Syndéfttogst. Luther X: S\ 1499. XIX. S. 1084. 

-«) JvH Luther (XI. 8.966)^ „Dereringen anden Forskjel, end at Ordet, 
som ellers bliver i Evangeliets Prædiken forkyndt Enhver allevegne 
og i Almindelighed, her i Absolutionen bliver sagt isærdeleshed til Een 
eller Flere^ som begjere åeV\ M.elanchthea loci theol. (de priv. 
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Eft^r Klrlceiui pprinde^e Tanlcé ligger det 49aidedM 
Iftngt borte fra d^i evangieliBke^ Sandhed^ iit ville si>ge 
AbaoliUioneo« Kraft ligesom buudea til den bestemåe 
kirkelige Ordform^). Naar dotte er ^eet, naar Bmdr 
Ungen efterhaaodea er bbven anlagt og formet sa^des^ 
at den natovUgeti htu* maattet f&re Folket til den Fwe* 
stilliug, at deif ved Abøolntionår Formelen tiUdrtes ^m 
Naade, hvortil Adgang€»i eUeSrø ikke etod aaben, am 
turde dette ;v4dre eet Tegn iblandt flere derpaa> at A^ 
£»gtel9er af em viø Jnerardbiak Aand. ikke ere .for b ki im o 
fremmede for.Geiøtligheden ndeaf^rden kadiolske Kirke?)« 



Angaaetidi Boden båre di, at Sytubforhdel$e> ktm 
tUfdlde dem^ der $ynék eftet^ Daaben^ til hxftikemamMåå 
Tid^ naar de omvende sig ^ og ai Mirkem bår meddek Jkb* 
.uduiiånøn til dem^ der eaaUdes tmde iilbége til Bød. 



coof.):' „éndskjOndt dé hdref Ey^njprelfet prædikes for den hele Me- 
nighed , er du dog fOrsl da sikker paa, at det særlig vedkommer dig, 
naar du særlig og for dig alene modtager Absolutionen". 

^} I (|en am Ka(ec4i.,.4iiiyjfl^e4 dflrfor PriMteB til ,at lade det Spdi^iQfinaal 
gaae forud for Absoli^tioneii: .,,ftroer;,dii , ^t .min Forladelse er Guds 
J<^orIadel»B?'', og^der fdijos den Fotoifming^tU: ,,al tr6stftidefi|]| der 
have eu bedrOvet, anfægtet, tung Samvittighed, ved flere Steder 
af Skriften, ^igton^e til Bestyi^else: af Troen". Jyf. Luii^er 
. ! (XK. JS. 60): „Vor Gud er ikke s^a karrig, at haa kun; skulde have 
givet os eeu Absolution og eet TrdsAe^rog ti) at styrke pg tvMe vor 
Saipvittigbed ; roen vi kave megen Absolution i evangeliets og ere 
rigelig benaadede med mange Trdstøoi^", , . ., 

^3 Jvf, H. C. Rdrdam; Om FornOdenheden af en Beforoi i del kår^- 
lige Skriftemaal. 1839. 

^} Det er aUereJe ovenfor bem»rket| at i Udg» 1540 denne ArtUuel er 
, .stillet for^n Artikleaom Skriftemaal og, Absolutioa som Art. ti* 
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Men Boden bestaaer egenlig af tvende Stykker. Det 
enetr ^Angeren (contritioy^) eller den Rcsdsel^ som indjages 
iSetmtfitligheden ved Erkjendelse af Synden ; det andet er 
Troen ^ der hentes fra Evangeliet etter Absolutionen ^ øg 
iréer^ atSyndøme forlades formedelst Chsristus^ tr oster Sam- 
tittighedffn og jfrigjor den fra dens Rwdsler^^). Derefter 
*^ 9/8^« gode Hjeminger'^^)^ hvilke ere Bodens Frugier. 

Anabaptisteme forkåstesy naar de luere^^/ai de eengang 
retfigrdiggjorte ikke kunne tabe den Hellige Aand^^)^ og 
iHderø paastaae^ at Nogle, kunne i delte Liv opnaae saa 
stor en Fuldkommenhed^ at d& iUke skulle kunne synde. 

Ogsaa Noralianerné forkastes^ som Megtede at ab'^ 
mhere dem^ der vare féldne efter Daaben^ naar de vendte- 
iObage tU Bod. 

* Ogsaa dé forkastes^ som hre^ at Syndernes Forla^ 
d$ke ikke bliver os tit Deet ved Troen ^ men paalægge os 
M foraene Niu^kn ^ved vore egne fyldestgjdrende Gjer* 
nmgei^% 

1. Angaaende Bodens IT^Sdvendighed erklærer 
Confutationen sig aldeles btUigende. Imidlertid er 
Motivet paa begge Siåeac et ganske forskjeUigt. For den 
katholske Betragtning er ogsaa her Kirken Udgangs- 
punkt; Middelpunkt og JBndepunkt^ Naar Udstedelsen af de 



1) t. T. „Rea und teié". 

^t,!. f,mfrteå9n mitobt". 

^ t. T^yfieawtung; und diM maa you Stod«ii Issse"« Der anføres Jo- 

haanea'f Ord af MaUh. 3» 8. 
.^} t, T.: y^daøadiejenigeB, so eiiist ^nd fr^mm werdM, iilcirt Wieder 

fallen mOgen**. 
^> t, T. „durch anser Werk and Liebe". Derefter tilfdie« endnu: ffig&titL 

Mive de forkastede« som Isere, at canonietd satisfactioneserefomOdne 

M Bataling af den e^ige 9tr«f eller flkjersUden". 
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Fiddne af ^l^^na ^amfimd er Udelukkelse £•&, Freike og 
Salighec^ saa maa Bod^veiep (bfiptismas lalxorioøas) staaø 
cle Faldne aaben^ for at Eirken« Fred kan vindea. tilbage 
4>g med den Adgangen til det eyige Liv, Pet er derfikr 
heller ikke uden Betydnings naar OonfQit«^ti<^eii iblandt 
de tre i Con£ tiUoi^de Antithéaer. ikkun udhæver og .tilr 
træder den ene: imod Noyatianerne^ som dreve 
Kirkedisqiplinene Strenghed til. den jderatø Ydex^hed. 
For den protestantiske Betragtning ligger d&rioiad 
Begrebet om den menneakeli(ge Syndiighed og den gudr 
dommelige Na^e til Qrimd« Af , det Foriioldi hvori B^ 
gferUgheden^ Syndes Kilde^ ataaer til M^nAeabets^Natiiry 
f5lg^, at Synden selv for den 6j^nf£>dte.ikke^ vU kwUM 
undgaaes; men saa vist som Guds Naade er aCSrre ei^l 
K^^nesketa Syiid? vil ved saadai^ . Tilba^efiJdt Adgangen 
få. Naaden ikke kunne .være apæErret for den Anger^lw 
og TroeAde; Derfer er den fo-otestantUke Antitheae f<MN 
nemmelig rettet deels imod den anabaptistiske Pafr- 
stand om en menneskelig B\ddkommenheds-Stand, bevirket 
enten ved eg«n Fromhedslfvelae eller ved en uimbdståaelig 
Yirkén af den guddommelige Naade,- der skolde. udeluUke 
alSynd og alBoda-Trang^), deels iikiod den ka;thoIake 



^) Denne Paastanrf er crt ]i^«frem Anvendebe paa Samfiitidetø enkelte 
Medlemmer af GjeodObernes Fremstilling af Kirken (d v. s. deres eget 
Samfund) som det rene og hellige Guds Rige, det fuldendte Christo- 
kratie. Navnlig er det et enkelt anabaptistitk Pfirti „de frie.Br'O- 
dre", som efter Bullinger (Ursprung der Wiedertflflfer, & 41^ ved- 
kjeedle sig den Sætntiig- : at efler modiagen Cyendaali lugen mere 
kan synde. Jvf. Erbkam, p. anf. St S. 440. — 'I de aekifvab, 
Artr<de &éé etpoeaii.) her Luther yttret sig om denue Udartning: 
„Dersom der skulde opstaae Secterere, saadanne som der er forekom- 
met mig i BondéoprOrels Tid , der herte, itt Alle, som eengang hafde 
annammet Aanden eller Syndsforladelsen og vare blevne troende, 
forbleve i Troen , om ée end syndede, ana at Synden ikke^skndede 



HeriviisMifig tå egne l&«Klsgfert)Éagera^^6ttfenest6^ som 
Middele at vinde Natiilen tifcftge^). 

2* Bodens V»>en. '^* ' :*■ 

CbnfutAti<>nen træder her op' iMod den proiiesttti^ 
tfaske^ Tvedefing r conlritio og Mes med ^,ftildkomÉien foiv 
k4stelse^'>; Under Paaberaabe^lse af K}i^é4^»dren&^ iopstiUé« 
den Faastand: at ,,den hele altnindetige Klirke har lige 
fra Apostlene' af tro^ og holdt derpaa, at Boden ind* 
befetter tre Dele: Angof (con#itlo), &ekj endelse 
(confeassio), FyMestgjdrelse (satirfaetioy ' 5 'ogsaa Dai 
▼ids og Mailiaøse's Ékem^élog Bodspsahnemer Y^aw 
ger tåg^ til Rjmlpi ^^Derfor kan man paa ing€ai Maadé 
tilstede' deåQoD^l af Arlådeliy og heller ikke dette , «tt 
Troen iikuide^ vsére en Deel af Bodesi^, eftensom det er 
Alle bekjendt, at Tromi gaaei* forud for Bbden^*). Og 



åem^ hcfofåls^téåanaé Vttnag^ sonit „gjOv, bvad dig lyster, Mtå 
irQ€y 8aa.aka<Jer ået dig ii^let» Tr|»en udøUUer alle jSyoder'' o. s. y. — i 
saa skal man Kohime ihu og lære, at^ dersom hcUige Mænd, der endnu 
ftefrnemine,' at de have den opritidfelige Syndighed bg daglig aiigrø 
den. og kæoipf) mod d«Q, ' atyrle ^Hir ii'^ i aåbenbare .Synder som 
. Hoer, Manddrab, Gudsbespottelse, saaledes som David, saa ere de 
skilte ^ed Troen og den H. Aahd ; thi Aanden taalér ikke, at Synden 
; luerslLer^ kommer til Kræfter, selrer og fuldkommes ,. men dee træiif« 
ger den tilbage, og hæmmer deo,^ saa at den ikke kan gjdj^, hvad 
den vil'*; [ ' [ 

^) I V'åg. 1540 er Oppositionen linocl den katholéke Bodslære adtalt 
med stOrre Udfdrlighed : „de forkasten, sopfi paaøtaae, at SyÉdsÆor-« 
ladel^en tilfalder os formedelst Angerens, Kjærlighedens eller andre 
Gjerningers Værd, og at Samvittighederne skulle være i Tvivl, om 

- ^ dei^>iia«e Syndemies Porlaidelse', og^lære, atdenne Tvivlen ikke. er 
Synd; — ligetaa de, som lære,, at de kanoniske Bodsgjerninger ere 
nødvendige for at befrie fra de evige eller fra Skjersildens Straffe". 

;^ T4 dcame AxbkiHelsé af Troen fra OtnveiidelBen i?arer Apolotgien 

> tidales trvffepde: „Naar Modatanderaie tale om Troen og sige , at 

vden gaaer foiud for Bøden , da. fovataåe de. ved/ Troen ikke deÉ ret- 

fMrdiggjérend^ T;i>o,,niendensGim i Aiimi^ndtéKigknd tro^r, m% der 

er en Gud, at Straffen venter de Ugudelige o. s. v. YXM^ fCH^t^^n 
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^^om Troen és^ ¥«ifri^ <U9ett(dfigt henviBigiiiet med tSl 
Bodeuy saaledes ^klieireø ^Udeladelse af 8»(£i£Eiottolid- 
Gjemingeme ^^stridende mod £)yaogeHety xx¥id Apo^ene^ 
mdd KkketM Fædre ^ mod GouaiUerne og hele den ka- 
ihofeke JKkke^'w ;^Dei?for skulle de fylåeni^^^r^jååé^ €^ei> 
nin^^ ingenlimde a&ka#M.i JSirken; meget mere skuUe 
doy a<mi ere bleviie ab^olfrecHrte af Pr^es^en./ fijddfére d^i 
paidagtø Bod, .Saaledeii k^r Ohm^u gfort fyldet t&t 
os, at vi ogsaa sktdjl^ være JEfterfol^ere af de gode 
Gyemmger (!), til at opfyldø de {>aalagte fylde^tgforende 
Qjernlnger". -r^ Hvad^ hey er kortelig watyd^ om Bods- 
Saeramentet (md^tifiiety , «om det hødder^, af €kristii8 
iSSlge Joh. ^y; 32 f» y^qno hfm ppsi baptismum foe- 
Q^ficiom mortiB n^plieator'') , findes i Tridoiilinercoii- 
^iet (Sess* 14) udviklet ^ bestemtere Træk* V^ conr 
tritio forberedes og tildannes Memiesket til at modtage 
Néadea; ved confessio edbokles Ahsolutiøiien^ som 
borttager Syndeskylden. Derefter ffilger satisfåetio 
(bi^tismiis laboriosufi), idet Pr«jsten ^fter Sywdemes 
Beskaffenhed og Poenite&terhes Evne paalfi^gér gavnlige 
pg bestemte Bodsgjemingér", deek „som Værn for det- 
nye liv og Lægemiddel mod SlurdbeligbedeB'-^ deels 
„som Straf for de fort)igtagne Synder", deels „til Afv^en- 
d/^e af de guddommelige ; 3traffe fqrmedelst de .^vil^gt 
overtagne lideteer". 

Det er oiensynligt^ hvorledes Boden er ved denne 
Anoirdning rykket ud af dcoai indre, aandelige Sphære 



ileiNie Tro, tt Enhver^ vkal troe, st Syvdeme Ulv« ham f (Ufa^He. 

. Om deime særlig^e Tro. er <b«t der ilrides; 'Og^ dto s^o fi mod 

étm L«ré, at vi skalle kavo at fortrOato o». ikke til Ckriati For- 

jetteUe, meft tit iUigoreii, Bd^jaiidelBeiiotg.Satisfaotioiieii 60« gjort 
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Og fort ud i dte yårey legéml%e^ som et fonneUgt Bo ds- 
Institut; og idwaie Ydorliggjorelse trædrø lig© 
charal^ri^tilE^ frma baade ii det Forhold^ hréri den £^^ 
kelte stilles til HMÉéHy. og i det. Foviioid^ hvori Gjemin«* 
^n stiUes til l^bodeli^ot^). Det er férudsat uden Videre, 
sSt Memiedkct maa ved Angeren foiM hen i Skkens 
SlEj^di Tii dens Tjener overgiver faan mn Synd og dens 
A&omi^; ban nio^ager af hwoa sin-. Fri&idAteesdom^), 
og ufideirikastér sig £pir det Tilbagestaaende ^de Bods^ 
gfeminger, dei: paalaigges ham af Eiikens Tjc;3atér iidens 
Na3(^f ikke ,bldt. som. Straf, heller ikke blot som natnrGg 
og frivillig. Tttri^g. af det bodfærdige Sind; men d^ 
bliver %31agt disde <jl]eTnBiger en aandelig Lægedoms* 
Kraft, h?erorvéd det ][>egyndte Gode skid firiemmes og 
modnes udenfra indad*). Det er den samme synderlige 



1} Soni:Exeflq^ ftm éea ctmnnML^- 8p\åe^aåigkmd ^ kvorraed Bods- 
vfeåeBets BtAjånMf^ tmt utiderin^yet t den «iidde]«fdøri^ Kirke, 
anfé^es i de icbmaik. Art.: ,,n«ar En øagde^ at béo fltke kunde 
féle. Anger dier Rneløe orer snie Synder, saaled« éom det 
knude vcre Tilffløldei vedntiittdeKg.Kjierlighed eHer ved Hevnelyst, 
saa sptirfle'iiMin^ om ban dog ikke Onakede eller atlraaede at sGrge 
detover; og naar kan svarede dertil, at kan Onskede dette (og bvo 
• nden DjiøiTelen selv vilde sige ^ al ban ikke daskede det ?) , saa toge 
. de dette fdr fyldest som Anger, -og tilsagde Syndsforladelse paa 
Grand jaf denne gode Gjerning, som de tillagde Navn* af Aiiger'% 

^ „Dersom' fi^ndsbekjendelsen for Gnd -^ bedder det bos MObler 
(SymboKk, S. 2f22) — j der er en réen indre Ad, ef dy b^ kraftig 
og stierk, eara trænger den ndad, og bliver til Bekj en- 
delse for Kirken i Præstens Person; og hvad vi'yde denne, 
det yde vi atter Cbristus; thi de« triader i Christi Sted". 

. 9} Disse Gjemjnger er liavnlig B^n, Fasie^ Al misse, og det bedder 
om den helbredende Kraft af disse Gjeminger i c at. rom. (II. ^. 
74): „Intel kan være mere skikket til og beregne paa at udrydde 
Rodf!» til aHe Synder^ tbi, da Alt ber i Verden er enten RjOdslyst 
eller ØienslyM eUer Livets Hoffærdighed, saa seer Enbver, bv^ rig- 
tigt de| imod disse tre Aarsager til Sygdenmien stilles ligesaamange 
Arter SfLægeåttmi imod den fønste Faste, imod der andeii Ainisse, 
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SélycrbBB&diglifldi-StiUiiig^ -dto. her er incbiéimét OfemiB^ 
gen^ BamnsLax-SyndenB Yttseii sættM i Gjemiagen Jor 
aig, o^; ikke i Beg^erligl^en, deås sa^dtiigé: itod og 
UcUprii^ (s. ioTeiifor S. i 75-1-77). J^érbfadelaen mellem 
Sjndfibegrébet og Bodsbegifet. ei^ «Aå -åokr; at ^ét- me^ 
Betferar beBoierhet L de »eliinalk. Art (de &bm poenit): 
y^defc var umul^^ at Kx^olUregne fikidde' kunne^ li^?e 
rettelig eta. Boden, da de ikke retle% ^rkjezidte d«a 
sande Sjmd; • . . beraf maatté fåi^, M éet alene blev 
de j virfceligfii. Synder, .for bvilke der skqlde g^dres Bo«L; 
thi Begjeriigheden, de -eyndigjd Affeotev, tden slette Lycd; 
og Tilbdie%bed gjaldt dem ikke som &jnd^\ 

I Ooilfessionen. er Bodens eHer rettere X)myen^ 
d^lsens Begiteb^^) fi>rt tilbage til den dobbelte ^^.af 



imod den tredie BOn". Og hermed sammenliolde man fdlgende Ret- 
tæt^fQ^réUe •! døniié te|{etitt%a Helbreéelfei*> Mtt i w)do ' af Sjelen« 
Syg4#hniife: V»l>co nylig! berirkedé Be)lwed^8ø(9> ]»eli<Vter den- om- 
hyggcUøtlcr Pleip ég en Styrkning* UåéniTtt af dén etidnii svage 
sædelige Kr«fl. Priesten, som Imf læH at kjendé Syf^etcM fijels- 
tilstaiiid; forordner tltsa«. LsejgMiSdler, sooi »nire dertil i fromme 
6 velsto , . der vedligeholde dea Bodlerdigef OpmferkMHnhfd paa sig 
•elv, og smttt yilUeiis hellige Virksomhed (7) i en dikker ^ lev«ode 
. . Bevæg^ke(.n6to|i i den Retning-, hvor dél^r laeest/fopoddéaty for at 
Virkao mk i idon derved kan opnaae en grunder ^aalhed o|f Styrke. 
Faal«|fgd]sen af saadanne Lfegewidler hdrcfr altoaa til Kirkenå op- 
dragende Vitokaomhed, eg hvo aom kjeader Menneskets' 9(atalr^ dén 
> biddaglige Skaansomhed imod fig selv og den deraf iy déndor^scen- 
. iirægtigo Usikkerhed og Halvhed i Val«et af den rette, ^l ^iaae fO- 
»rbnde Levévei; vil finde det begnibeliøv ^^^^ Hirken.trOer at laaatte 
bringe d^one- Svaghed si« H^lj^i, og finder jsg ^wviist.af Christas til, 
vi^d ain egen faste a^ bestemte Villic a^ hefieate af bettemnM Viltlen 
i sine Medlemmer". Jl (H hl er, Symbolik. S« a^Tf. 
*) „Vi ville ikke yp^ Strid angai^eade,i>irdel v9P0'«>^i*0*t^<''tf tore- 
triekker Nogen det, saa brage 4iaiiii>Naviie| ixén ve r fcix)** (lepi oenf.). 
I Ud g, 1^40 hedder det •ogtaa nptOentUntia li< e..'^e0a«rer8io 
iatpii^^ Som bel^«adt, skriver Ofdet/^taqniieatia sig fra> Vulgata, 
h\Jor i^^myø^ findes^ saaledea ovewati :I iiUthsiwi (^jen. af N. T. var 
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ChmitendoiD|]»en: :8<to Lor, Aabenbaarin^^ af denHeUi* 
ges' VilU^ ^^fulmexi D^, qtio manif^øtos pecoatørefi et 
hypocnUié.]pro^ewsdi^\^ scbndb* Art) > og som Evange- 
lium^ Aabenbi^iB^en af den evige Kjaorligbecl ogNaatde^)« 
Sa^dea maa Syndsearkjenddaeii hos den CbriMne fremr 
kalde én tilsvarende Mødseetning i Sjelstilstanden : forst 
en.mortifiQatiOy hror Bevidstheden om Qud^ hviaiXov e* 
av^rtvaadty kun virkeif ængstende ^ nedslaaesiide^ sonders- 
knusende (^eontritlo seu terrores incusei conscientiæ")*)* 
Me« 4eitøe. Stemning bdr og kwa hos den Cbristnje kun 
v«ere ferbigaatende ; :thi.>J<l mere Smerteoi voacer uden 
Eørtr<)istning til Barmhjeartighedeby deftto mere flyer Ejer* 
tetOudr, og ingen Skalmiég kan udholde Stoilkeden af 
denue Smefte;^«.. uden Tiro blev Smevten til en Ang<^ 
lion)Saxil% Judas's^ iOrestes's og Andres i de gamle Tri^ 
jgedier" (rep^tit. coinf.)^). Denne Tilstand bliver da Over*- 



: i deii fdrste Udg. fAtjftyotln overøal ved „bestert eiujh"; men i de 
senere blev det forandret til „tliut Busse*'. Jvf. Lutbor (IX. S. 

• ' d45>;' ,)B05sé heisset die SehrifC eigentlich élne Aendel^ung und 
/. Bes^eKupg des ganten Lebens". 

^) „Disse ere de tvende fornemste Gjerninger af Gud i Menneskene: 
at forfærde ojEf at levendegjOre dé Forfærdede; i disse tvende 
Gjemioger er den bele Skrift sammenfattet" CApol.). — Loven viaer 
Synden, Evangeliet Naaden; Loven aj^iver Sygdommen, Evangeliet 
Lægemidlet; Loven er Dddens Tjener, Evangeliet er Kraft til Frelse 
fer hVer den som troer"* Melancbthon: loci tbepl. de poehit. 

^ „Sanvyittigbedens Fine, den saade Lidelse i Sjelen og Ddd6nsF«i>d6m- 
melse" (s ch m a I k. A r t.). — „I denne Angst fOler Samvitigheden Guds 
Vrede mod Synden, der er ubekjehdt for de trygge Mennesker, som 
Vandre lef ter KjOdet; den erkjende« Syndens Afskyeligbed og ffilet* 
inderlig Græmmelse over sin egen Sl^yld ; og den flyer tilbage for 
Guds forfærdelige Vrede", fordi den menneskelige Natur ikke for- 
maaer at udbolde den , naar den ikke holdes opreist ved Guds Ord". 

, ^) NaviJig bar Vifcl MeUnchlbofi ber bavt^ den Ovqrspændiimf for Oie, 
hi^QMned M anser udmalede, den. s^nde B^df^ediges Angøraom en 
Uelvedqval, bvor Gud piner Samvittigbeden mad Vantro,. Fortviv- 
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gang" tfl en yiTifieiktio, Hvor Meanedbet ftler «ig opv^dMt 
og baoren, oj^vetog stytket red itoii' ÅUbrbamåeMdes 
Nafide (^^conøoUttir aonspieixtiaiii et ex terrorflbuA li)>e* 
raf'); — Hvor demie Gjenfédekeflral^il tilliv er ittderw 
lig og dandy der vil Troeiia Kraft med N5dvendigfced 
ttdpræge sig i Livet; og- hvad der er tilret: ,,dereifter 
bor folrge (fleqtd debent) gode Qjeminger^ øoan eare 
Bodens (Ofiovendelsens) Frugt", ksii ikke vs^^ 9/b for- 
staae om en Forpligtelse :aleiie/men sna]:«te imi den 
naturlige og uudeblivelige B^Olge. y,T9Hge«ied 
denne Tr§st levendegjdres fjertet; det er allerede en 
Giids-Boligy og det kan ikke ymte andet (neoesse 
est), end at den nye Lydighed tager sin Begyndelse*^ 
(rep. conf.). I andre af de kirkeUge SktMier ér ogsaa^ 
denne synlige Frugt optaget somdet tredie Led af 
Omvendelsen: „om Nogen vil tilfSie som tredie De^ 
Bodens værdige Frugter, d. v. s. en Forandring af Lir 
og Sæder tit det Bedre, have vi intet derimod" (ÅpoL). 
— „Vi dele Omvendelsen eller B^den i tre Stykker: 
Angeren, Troen og den nye Lydighed; iJii den sande 
^ Omvendelse! ndbefatter disse, som det guddommelige Ord 
og den sande kirkelige Erfaring lærl^r" (rep. eon£). 

Vi finde os her atter fSrte fra Casuistlkens labyrin- 
tiske Theorier tilbage paa Evangeliets klai^e, smide og 
og frugtbare Enemæricer, og „det er hdist nødvendigt, 
at Kirkens Lære om det hiele Omvendelsesværi; er sand, 
klar og saa tydelig som muligt" (rep. eooL). Det fbrste 
Skridt af Lutiber paa Reformations værkets Vei var ^jort 



lelse og Gadsbegpottelse (6. Erbkam, S. 413). I MoéaH^tnia^ her- 
til ai^riser Apo1o|rien ^^IMivids eW«r ¥Mefa Afif^r, hvor Troen 
keinmer til^ øom griber Syndernes FtfrlåMøe, 4er er g ivel ved Chri- 
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i. dexu^L^ Betomg; af de 95 witte»ber|^e Thesefi( lyder 
4^11 i^r^tte: ,^a^or THerr^ J* ;Chr. siger; gjorer Bod..^ 
Yil )»$n, ..at ban« Troeades bele Liv paa Jordeti »kal 
Tære en bestandig og uophorlig Bod". Og BofanpAn 
torfrae; bayde yel j^dkopst t^.her at.givte sig. sely det 
Vidn^byrd: ^^v^d Guds litaad^ er di^inne Deel ftf Lserje^ 
is^i^d^^sbed blevei^ udviklet i vore.Meiugheder med stor 
Klarhed y medens Scholastikeme (sentejatiiuii) baye in^ 
viklet den i uendelige Labyrinter" (repetit. conf.)*). 



Angdaende Sacramenternes Brug lære ri, at Sacra- 
menterne ere indstiftede ^ ikke alene til at være, jBekjendel^ 
sehs Tegn blandt Menneskene indhyrdes^f) , men meget 
mere at de skulle være Betegnelser og Vidnesbyrd orri 
Guds Sindelag imod os ^ givne til at opvække og bestyrke 



^}^vf, A,po,t:. „Alle r«tski^|ie Mffpd af alle St«euid)Qry ogøaa Tlieologet| 
tilstaae uden Tvivl , at Læren , om Boden har fdr Luthers Skrifter 
"' Været Fdétt stOrste Foivirri'ng; Dér *eV Skriftet af Scholaslikerne, 
iivofideii dpkitsle&,utatl|geS^dr|pMnalil^ »em injipéa Theolog nogeon 
sinde har været i Stand til at besvare. Folket kunde hverken falte^ 
hvorpaa det hovedsagelig kom an (rei summam complecti non po- 
_ . tniOi ^lerfaae Oie pa|i>.hvft4 der isiRFdeJea^d hiev fondxet i'fiodøb, 
h^Tor ^«niv:ittigh^iii skulde øOge $i« F,red.,»— JJtlv vil saaledei be- 
findes, at der ved vore Læreres Skrifter er bragt' veget L^t over 
Evangeliet, at mange fordærveligø yildfnrelsen ere Jilerne ilettede, 
af brMw* M^ren om. l&oden |l$rh«n liai; væreti overvældet ved Scholå- 
.ft^^rne^-ogKaQonisternesiSpidsfindigli^erk >^ Alo^stindemes Lære 
, .er en Lære flm'L€^yen,.øc Ophævelse «l^v«iig)9l>et> er en Lære, som 
fdrer;4il Foiir(Tiv]4#e; og. vi bei]^tille:til all^TetBkafiie JHændat be- 
, dpmme tt thi; Saipen bar ingen DntiheUied -^ , om v6r dlec Mod- 
_' ,'9tandenie»,Lpi:e^ er mere from og m^e volgjdrende for Saoivlttig- 

hederae". i. 

^) t. T. „Zeichen, d/ibof raan aOsii^H«^ die Christea kettnen:m6g«'% 
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Troen hos dem^ tfér brnge dem} ^Derfor bor Saéretmen* 
ierrie bruges suåledes^ at Troen trddér^l^ sem fuester Lid 
tU Forjeelfelsen^ der firetnbydes og ftemsHUes bed Stier ii^ 
menfeme^^).^ 

Allsaa forkastes de^ som Imre^ at Sacrametkteme ret* 
feerdiggj&re if&lge gjort Gjer^itig^)^ og ikke lærey at der 
^d Sacramentemes Brug uidfordres en Tro , som troer ai 
SgfUierm fdrlades^'^). 

Confutationen billiger den givne Forklaring af 
Sacramentety og indskrænker sig iovrigt til at fremsætte 
den Fordring: „at de skuji^ fcekjende særligen om Kir- 
kens flyv Sacramenter, hvad de have yttret om Sa- 
cramenteme i Almindelighed, og at de overholde, at 
^sse blive iagttage af deres Undersaatter", ^ Hvad dette 
Syvtal af Sacramenterne angaaer, har Tridentiner- 
Conciliet (Sess. 7), i Henhold til den kirkelige Be- 
stemmelse paa Conciliet i Florents A. 1439, anathemati- 
seret dem, der lære, at „der er enten flere eller færre 
Sacramenter end syv", og at „disse ikke alle ére ind- 
stiftede af vor Herre J. Chr", og, i Modsætning ti^ Con- 
fessionens Antiithese, stadfæstet Læren, „atNaadeii tilfSres 



Ot^T.: ,)<lefthfllben- tie auch <31aobéit fordern, nad dann recht ge- 
lirauolit werdan, so maa'tf Im ^vlaaben empfihet utad dén 'Glauben 
daduirch ø«irkt". / . . 

, 8) t. T. tilfdieit „ohae Glaabøn". ' 

») t. T. tiiroiér: „\vek.he (Ver^c^dng der SNlndan) dareh CHaabtn nicht 
dorch'a Werk erlan^t Wird". — I Udg. 1540 er Adtfartbesen Imod 
deakatbolske Sacramenl9<ere giT«t i' dkar|>ere Fértii! „åen pkari- 
ifeiflke Ueiiitiff forkastes, dør tkodertrykker L«réa ollt Troen, og I«^- 
' rery at der ikke fordres Tro ired Brogett afSacrameiiterBe..,' mea 
- digler, at Memietken« ere rétfierdige ifOlge Sacrameiiternes Brug 
formedelst gjort Gjerning, og det uden at der hos de Nydende findes 
nogen god RiVrelse (sine bono mom nløtitiiiiti)". 
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ved^.SacFattieiiteiiiie ifiSlge g|ock ;Gjeitoiog' (ex opere'ope- 
irftto)". . - . r ."^,. • / , .-,.-. 

ApologLeB^mDdegfiUier.adférligtdén kathakke Hep- 
tildgte. ^Men^ imøden« den ved deimb Poleibik gaær 
ud; &a, B^gr»bet .itf. ^^Kiirkeskikke; som. k<nlé paa giod^ 
dommeUg Anordning (hab«iH;i3iandatuiaDei) og i til Imlké 
der er knyttet FcMqøttelsel om Naade'% og erkiæver det 
for 7>en lidt 8ag .ad beddntmé^ kvOke der i øgeniig fie-^ 
tydiiiiig erji^ ^Sadramemter"^ viser. d«t sig at rmré langt fra^ 
at fieøultatiel »varer til denne Paa^iand. Ikka alene ^ 
»tiiUer Apdlojg^ea aom i^simde Saoråmebter^'s Btoben, Nad^' 
Yierto.og Ab«»olutio<n)e& (saer. poeniéecitisB)^)^' men og^ 
9M. om Pr4&9t^emfaedet og om. Ægteskabet ytferes 
^i::dfm<tydid^e Tøxt): ^at vi, deraotn N«gen vil k^de det 
nt/SMramenty ikke ville have syiideriig dernnød"^ og 
døisfir^endeJEi en4^djere^ at y^j^onnest med atdrste Sand- 
lied kan kaldet^ et .Saoramenty saafremt Alt skal regnes 
til Sa/;ramiefiteit^>«iér har .mai»datmn Dei og hvortil. der 
er Jbiyttet J'oijatti^kie-'. Tiludst fSies den Erindidng til, at 
^tngeni ibrstaikl% Mimd vil stride heftigt angaaeiide Kavnei 
eiler- Ordet"*). Vel indskærpes en* bestemt Adskillelse 



1) Ogsaa i den st. Katech. (de bapt. m. Slutn.) nævnes: „tertiam ja- 
' éramentunr poenitentice'^ Denne Optagelse af Absolutionen i Saerå- 
< ipenterocti T«! har ude^ Tvpvl hovt Iiidflydelse paa ArMkleimes ind- 
byrdes Stilling. Den nærværende Art. 13 vilde have havt sin rette 
Plads enten umiddelbart f5r eller aniiddelbart efter Art. 9 og 10: om 
Daaben, em Nadveren; men Art. 11 og 12: om Boden 4i|( de xWavtL-* 
rende kirkelige Handlinger ere indskudte imellem, fordiyden almiode*- 
lige Udvikling i Art. 13 om Sacramenternes Brug ogsaa btev anvendt 
l>aa Boderi og Abisolutionen. - ^ 

3^ Jlfar^ed kaip jevnfør^ .den 19<te af de kbh. Artikler: „Hvilken 
som vil trætte eller kalde flere. Sacramenter at være, gj<ire det efter 
sit eget S'må; vi troe Og agte den h. Skrift^ som elh en fast Vished, 
Ag ikke livtd JAenneskeaea Forfuft , og kjédeUge Yiiidam optænkor" 
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^ 



fira de |iiirstiu&ny]^ Sftcraatenter ; émse asSirm^ Boa y^eu 
nye Pagts egeidige Tegn og Vidnesbyrd om Naaden og 
Syndernes Forlfidélse,'^ men udai atr.Adskilleliien findes 
nærmere b«grtmd«t n^ed Handlingernes" objeoiiv^e Nfttar; 
v«d deres historiske Indstiftelse i bestemt Fotm^ og dereø 
Forhold til Herrens Personiigfaed. 

Saommentets Begreb er sainmentrængi i den 
Siékung: at det Hoyedsagelige ved sammO' Ikke er Yt«^ 
tringen af M^tmeskets Sind (signa ptofesskwis)^ dets Tro, 
Fromhed^ AsAogt overfor Gnd^ xtien Betegneben^ Aaben* 
barelsen^ den fåoliske fieviisnlng af 0«d8 Sindelag »om 
forbannencté Naade (signa ^atke) idverfor ^Mennesket* 
Mennesket foiiioldér sig heir- vseeenHg medtagende ^ rmn 
det féiger af Saeråmenteéi Begreb aoni gvtddønmtélig 
Naades-YtÉring^.At i^lye Naadevirknii!i|^n maa tlMtikéø 
som Opfivelse> og Styikmng af Troen paa deime.Naade^ 
og den aandetige Tilegnelse; den tfoende Stnddtemc^i:^ 
blrrer stedse Betiiigelse for Naadevirkningea (^do(^ent 
' fidem requiid in iis"). Det er, efter Aplj^^gien^ ;^en t%e^ 
firem jodask ForeatiBing; at- vi skidlé blive retfæntig^ 
gforte veA den c^emonielle HandHng uden en god 6nids^ 
bevægelse d. e. uden Tro". 

I hvilket Forhold staaer da den sacramentale Hand- 
lix^, som- N^ademiddel tU> Guds Ord? , „Gud bevæger 
Bjeleue paa eengang ved Ordet eg ved Sacsraunenteme 
til at troe og fatte l^illidj ligesom Ojrdet gaaer iixd i 
Oret og træffer Sjelen^ saaledes gaaer den hellige Hand- 
ling ind i' OJet og virker paa Sjélén; den samme Virk- 
ning udgaaer fra Ordet og fra den hellige Handljing, 
saaledes uoBb det er trifltende bleven sagt af Augnstinus, 
at Sacramen|;et er det synlige Ord (verbum visibile), 
fordi den hélUjge Handling op&ttes >t^ Oiet Og er. lige- 
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som et Afbillede af Ordet (pictura verbi), betegnende 
det samme som Ordef ' (Apol.) ^^Saeramenteme ere ind- 
stiftede ^ for at den Enkelte skal bruge dem, efterdi de 
ere Pant og Vidnesbyrd, der vise, at Velgjemingeme, 
som ere forjættede i Evangeliet, lienhdre til hver Enkelt 
især. Thi Evangeliets Stemme er almindelig; denne 
Brug bevidner, at hiin Stemme vedkommer Alle og En- 
hver især, som bruge Sacramentet"^) (repet. conf.). 

Det kunde synes, ved Sammenstillmg af begge Lære- 
former, at der er givet i dem en fuldkommen og uforligelig 
Modsætning. Naar det katholske Dogme bliver forstaaet 
saaledes, at Naadevirkningen skal tænkes bunden saa 
strengt og imiiddelbart til Handlingens Objeet, at Virkningen 
ikke vil kunne udeblive, hvorsomhelst en Aildstændig og 
noiagtig Udfdrelse har fundet Sted, (ex opere operato), 
da paatrænger Parallelen sig uvilkaarligt med det physisk- 
chemiske Experiment, og Sacramentet synes, som magisk- 
virkende Tryllemiddel, at træde aldeles ud af den aande- 
lige Virksomheds Sphære. Og fra protestantisk Side 



ij Jvf. den fortrinlige Udvikling af denne Tanke hos Melanchthon 
(loci theol. de signis): „Daaben og Herrens Bord er Vidne og Pant 
paa den guddommelige Naadevillie mod dig, hvoryed din Samvittig- 
hed gj6res yis, dersom du tvivler om Guds Naade og Yelvillie mod 
dig.... Saaledes opreises vor Skrøbelighed ved Tegnene, at den 
ikke skal fortvivle om Guds Barmhjertighed under saamange Anfæg- 
telser af Synden. Ligesom du vilde ansee det for et Tegn paa deo 
guddommelige Yndest, dersom han selv talede med dig, dersom han 
gav dig et særegent Pant paa sin Barmhjertighed, et eller andet 
Undertegn , saaledes bOr du være sindet med Hensyn til disse Tegn, 
saa at du troer ligesaa vist, at Gud har forbarmet sig over dig, naar 
du annammer Daaben , naar du defeltager i Herrens Bord, som du 
forekommer dig at ville troej, dersom han talede selv med dig". — 
Hvorledes det protestantiske Saerament- Begreb lidt efter lidt har 
fæstnet sig igjennem forskjellige Svingninger imellem Objectivitets- 
og Subjeclivitels-Extremet, er efterviist af Schenkel: das Wesen 
des Protestant. I. S. 396—438. 

12 
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— naar den sacramentale Virkning indskrænkes til Troens 
Oplivelse og Styrkning og denne derhos' skal være betin- 
get ved en allerede tilstedeværende Troesstemning, da maa 
det synes vanskeligt at holde Sacramentet ud fra og op 
over Antallet af andre, paa Fromheds-Livet beregnede, 
kirkelige Handlinger. Ved nærmere Betragtning vil ' imid- 
lertid Modsætningen for en ikke ringe Deel udjevnes. 
Hvad det katholske Sacrament-Begreb angaaer, da er det 
ikke en ganske noiagtig Betegnelse, der er givet i Con- 
fessionens Ord: at „der ikke skulde fordres Tro ved Sa- , 
cramentemes Brug". Indtil en vis Grad er Naadevirk- 
ningen ogsaa for Katboliken betinget ved de Modtagen- 
gendes Sindsbeskaffenhed, betinget derved at de ikke 
ligesom „tillaase sig selv (gratia confertur non ponenti- 
bus obicem" conc. trid. VH can. 6); ja, selv hos .den 
kirkelige Udforer af Sacramentet ' fordres „idetmindste 
Villien til (intentio) at gjore, hvad Kirken gjor" (can. 11). 
Saa nidkjær er Kirken for at træde frem paa ethvert 
Punkt som den, fra hvem Naademidleme udgaae, og ved 
hvis Mellemkomst disse forst blive kraftige og virksomme. 
Den katholske Indsigelse gaaer kun ud derpaa, at „Troen 
alene skulde være tilstrækkelig til at opnaae Naaden" 
(can. 8); men denne Indsigelse rammer ikke Confes- 
sionens Lære, hvis Fordring indskrænker sig til, „at 
Troen maa træde til". En ubetinget Modsætning finder 
altsaa ikke Sted imellem det katholske og det lutherske 
Sacrament-Begreb ; hvad den lutherske Kirkelære fordrer 

— en Tiltræden af Troen — indrommer den katholske 
Lære i en vis Betydning, og hvad den katholske Kirke- 
lære forkaster — Virksomheden ved Troen alene — er 
ikk^ den lutherske Barkes Lære. Meget mere er Ud- 
gangspunkt ogFormaal fælledsfor det katholske 
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Og det lutherske Dogme. Den tridentmske Bestem- 
melse (can. 6) : at „Sacramenteme ikke blot ere ydre 
Tegn paa den ved Troen annammede Naade eller Eet- 
færdiggj oreise, og visse Tegn paa den christelige Be- 
kjendelse, ved hvilke de Troende adskilles fra de Ikke- 
Troende", men at „de indeholde den Naade, som de be- 
tegne", grændser endogsaa nær til Confessionens og de 
ovrige Kirkeskrifters Bestemmelse, der gaaer ud paa at 
haandhæve Sacramentet som objectivt, ved sig selv og 
sit Forhold til Christus virkende, Naademiddel. Selvud- 
trykket „ex opere operato" kan saaledes modtage en 
Forklaring^), mod hvilken der fra den lutherske Elirkes 
Standpunkt ikke bliver synderligt at indvende. 

Ikkedestomindre bliver der altid en væsen lig For- 
skjellighed tilbage, men som vistnok i Cultus og Liv 
træder ulige skarpere frem end i den blotte confessionelle 
Typus. I det katholske Dogme nemlig træder den 
subjective Betingelse i Baggrunden, som en blot nega- 
tiv Disposition, hvorved Adgangen enten spærres eller 
aabnes for den tilstrommende Naade; men denne Naade- 
virkning staaer ifolge sit Væsen ikke i noget naturligt 
Forhold til den aandelige Sindsbeskaffenhed, og der kan 
derfor hellei: ikke ved Sacramentets Virksomhed, blive 
Tale om et Storre eller et Mindre, men alene om et 



1} Bell arm in de sacr. II. 1 : „at tilfOre Naa^en ex opere operato, d. e» 
ifolge en Kraft', som ligger i selve den sacramentale Handling, der 
er indstiftet af Gud i dette Oiemed, ikke ifOige den Handlendes eller 
Modtagendes Fortjeneste". Al 5 hl er 's Symbolik S. 192- 94: „ex 
opere operato, d. e. Sacramenterne overbringe en guddommelig 
Kraft, som ikke kan tilveiebringes ved*nogen menneskelig Stemning, 
nogen aandelig Tilstand eller Anstrengelse, men som bliver ligefrem 
givet i Sacramentet af Gud for Christi Skyld''. Jvf. Banr: der 
Gegensatz des Kathol. u. Protest. S. 232 ff. 

12» 
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Enten — Eller. Efter det lutherske Dogme derimod er 
Naademidlets Virkning (j^til Opvækkelse og Bestyrkelse 
s£ Troen") eensartet med selve Troesbetingelsen hos Sob- 
jectety og dens Reenhed og Styrke maa derfor indtil en 
vis Grad blive betinget ved Troeslivets Fuldkommenhed; 
„hvor Meget er, skal meget gives" gjælder ogsaa her. 
Det er saaledes grundet i Sacramentbegrebets inderste 
Væsen, naar i den katholske Kirke Sacramentet staaer 
som et ,,mysterium horrendum", utilgængeligt for Tanke og 
erkjendende Tilegnelse, kun Gjenstand for en sky, til over- 
troisk Frygt grændsende Hylding og Tilbedelse, hvorimod 
der allerede i den lutherske Kirkes Sammenstilling og Sam- 
menknytning af Ordet og Sacramentet ligger en Hen- 
viisning til Troen, til de almindelige Love for Troeshvets 
Næring og Fremvæxt, og dermed tillige en Opfordring 
tQ at gjore os den hellige Handlings Væsen og ViA- 
ning klar for Troens Syn*). 



XIV. 



Angaaende ^dm kirkeUge OrderC^ lære ut, ai Ingen 
bor i Kirken Idere offenligi eller forvalte Saeramentemey 
uden han er rettelig kaldeL 



^) Ogsaa i de schwab. Art. (8) er denne Sammenstilling'' stærkt nd- 
hævet: „Ved Siden af det mundtlige Ord har Gud ogsaa indsat ydre 
Tegn, nemlig Daaben og Eucharistien , ved hvilke Gad, ved Siden af 
Ordet, tilbyder Troen og sin Aand, giver den og styrker alle dem, 
.som attraae den". 

^ t. T. „vom Kirchenregim^nt". I den latinske Text kunne Ordene „de 
ordine ecclesiastico" ogsaa oversættes: „om den geistlige Stand'% 
Mén i Apologien synes de i Artiklen efterfdlgende Ord „politia eccle- 
jiastica" at indeholde en Forklaring af det i sig selv tvetydige Udtryk. 
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Confutationen erklærer sig tilfreds med denne 
Artikel y naar den forstaaes saaledes^ at ^^en er rettelig 
kaldet^ som er kaldet efter Kirkens Canones og Deere- 
ter .... ; thi Ingen skal tiltage sig Ære^ uden han er kal- 
det dertil som Aaron"., 

Fra begge Sider er man gaaet udenom det bræn- 
dende Punkt Men hvor klar ligger ikke desuagtet i det 
korte Omrids^ hvortil Confessionen indskrænker sig^ Mod- 
sætningen for Dagen t3 Eatholicismens Hovedhjomesteen^ 
Hierardiiets Idee! 

y^fterdi den katholske Kirke har annammet den hel- 
Ege Eueharistie efter Herrens Indstift;else som et synligt 
Offer^ maa man ogsaa erkjende^ at der er i den et nyt^ 
synligt og udvortes Præstedomme^ i hvilket det 
gamle er overfdrt. Og at dette er ligeledes indstiftet af 
vor Herre og Frelser, og at der er overanvordet Apost- 
lene og deres Efterfolgere i Præstedommet Magt til at 
consacrere, offire og uddele hans Legem og Blod, saa og 
til at forlade og forholde Synder, det viser den hellige 
Skrift, og ^en katholske Ejrkes Tradition har altid lært 
det samme. — Og eftersom der ved Ordinations -Sacra- 
mentet paatrykkes et Præg (character), som hverken 
kan udslettes eller borttages, saa fordommer den 
hellige Synode dem, der paastaae . . ., at de virkelig Or- 
dinerede atter kunne blive Læge , fordi, de ikke udove 
Guds Ords Forvaltning." I disse Grundtræk er det kathol- 
ske Kirkedommes og Præstedommes Idee klart og skarpt 
betegnet i Trident (sess. 23 c. 1. 4). 

Hvad Confessionen stiller istedetfor denne Theorie, 
er den simple Forskrift: at Ingen „bor" befatte sig med 
det kirkelige Læreembede eller med Kirkens hellige Hand- 
linger uden ordenlig Kaldelse. Hist altsaa er Earken 
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det hemmelighedsfulde Institaty i hvis Skjod Indbegrebet 
af, de guddommelige Naadegaver hviler som en uvur- 
deerlig, men utilgængelig Skat; Kirken alene har For- 
lenings-Ret over den igjennem sine iadviede Organer, 
og disse kunne alene af Kirken modtage den underMde 
Evne, der sætter dem i Stand til at forvalte de hellige 
Naademidler saaledes, i^t Kræfterne udstromme fra dem 
til Velsignelse for de Troende^). Her er Kirken det 
mangeleddede, paa alle Punkter levende og virksomme 
Samfund, hvor alle Lemmer staae i umiddelbart Forhold 
til det ene fælleds Hoved, og alle have Ret og Forplig- 
telse til at deeltage i den aandelige Virksomhed efter 
det Kald og den Evne, der er givet. Men en saa sam- 
mensat og mangesidig Virksomhed maa have s|ne Le- 
dere; og da den offenlige Ledning forudsætter en sær- 
egen Begavelse, en særegen Uddannelse, en særegen 
Indvielse i Naademidlemes Aand og Væsen, saa er der 
i Barken forordnet en Provelse, en Kaldelse, en hoitide- 
lig Indfbrelse til det hellige Embede: „vi beholde i vore 
Menigheder den offenlige Ordinationsbandling, hvorved 
det evangeliske Præsteembede overdrages til udvalgte 
Mænd, hvis Sæder og Lærdom bliver provet forinden" 
(repetit. conf.). 

Altsaa: „Ingen b5r (nemo debet) i Kirken forvalte 
Sacramenteme, uden han er rettelig kaldet", — ikke, 
som i den katholske Kirke: „Ingen kan (nemo potest)". 
Sacramentet har sin Gyldighed og sin Kraft i og af sig 
selv, erholder den ikke forst fra Barken eller formedelst 
en særegen kirkelig Charakte^er, en særegen Naadegave 



1) „et Præsteddmme ligesom det levitiske , der skal offre for Folket og 
erhverve Syndernes Forladelse Tor Andre''. Apol. 
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hos Kirkens Tjener. Heri er det store kirkelige Diffe- 
rentspunkt givet: Ligestillingen — i Modsætning til den 
katholske Adskillelse af Heriker og Lægstand — af alle 
Troende overfor Kirkens Herre og de kirkelige Naade- 
midler, som har sit kirkelige Udtryk i Sætningen om 
det almindelige Præstedomme^); hvorefter Forvalt- 
ningen af Sacramenteme, Hgesaa lidt som af Guds Ord, 
kan tænkes, ifolge nogen indre Grund, at være bunden 
til den præstelige Vielse. Men fra den Begeistrings- 
Freidighed, hvormed navnlig Luther i den fiJrste Tid 
fandt Behag i at gjore denne Sætning gjældende i dens 
hele Omfange), kom Reformatorerne snart tilbage. De 
saae denne Grundsætning gribes af Gjendobeme og om- 
sættes i et ukjendeligt Vrængbillede, benyttes til fanatisk 
Ivren imod Præsteembedets Nodvendighed og Retmæi^ 
sighed, til beq)ottelig Brug af Guds Ord i bedrageriske 
eller bedragne Sværmeres Mimd; de maatte saaledes 
«nart bringes ,til Erkjendelse af det Letmisforstaaelige i 
denne Sætning, af den betænkelige Fremtid, det kirke- 
lige Samfund, støttet til denne Sætning, gik imdde; og 
de kirkelige Skrifter bære tidligt Sporet heraf®). Lige- 



j") Denne, i sin rette Forstand gro ndcbristolige Tanke: „at alle Christne 
ere uden Forskjel (promiscue) det N. Test.s Præster" er af det tri- 
dent. Concilium (sess. 23 c. 4.) udtrykkeligt forkastet. 

^ „Enhver d6bt Christen er allerede en Præst, ikke ved Pave eller 
Mennesker indviet og gjort dertil, men avlet og fddt til Præst i Daa- 
ben ved Christus selv. — „Dertil maae vi alter bringe det, at Ordet 
„Præst" bliver* Hgesaa almindeligt som Ordet „Christen"". (V. S. 
1501. IX. S. 71) 

«) s. ovenfor S. 99 ff. — I de kbh. Artikler (40) hedder det: „Vi 
troe og lære, at i Cbr. J. vor evige eneste Præst ere vi alle christe- 
lige Præster, d. e. de, som sig selv skal offre Gud et levende og 
taknemmeligt Offer, prædike og bede. Men af disse Præs^r skal 
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8om Confessionen betoner med Eftertryk, at Ingen 
^b5r" fremtræde i Menigheden som Guds Ords Forkyn- 
der eller Sacramentemes Forvalter, uden han er ordenlig 
kaldet, saaledes udtaler Apologien atter og atter det 
inderlige Onske „at bevare den kirkelige Ordning (po- 
litia ecclesiastica), ogsaa de forskjellige Trin i samme, 
som ere dannede ved menneskelig Anordning, eftersom 
denne kirkelige Orden er oprettet af Fædrene i god og 
gavnlig Hensigt*'. Der fores kun Klage over, at de ka- 
tholske Biskoppers Fordommeise og Forfolgelse tvinger 
Protestanterne, imod deres On^ke og Villie, til L5sning 
af det kirkelige Baand. Bestræbelsen efter at opret- 
holde det præstelige Embedes Anseelse er endogsaa her 
gaaet til den yderste Grændse: „naar Præsteembedet 
(6rdo) førstaaes om Guds Ords Forvaltning,., ville vi 
ikke vægre os ved at kalde Haandspaalæggel- 
sen et Sacrament; thi Kirken har Hei^rens Bud om 
at ansætte Tjenere . ., og vi vide, at Gud billiger denne 
Tjeneste og er virksom tilstede i samme. Og det er 
gavnligt, saavidt skee kan, at forherlige Præsteem- 
bedet paa enhver Maade imod sværmerske Men- 
nesker, som indbilde sig, at den Hellige Aand medde- 
les ikke ved Ordet, men formedelst visse egne Forbe^ 
redeiser, naar de sidde stille og tause hen* paa mdrke 
Steder, oppebiende Aandens Oplysning (illuminationem), 
saaledes som forhen Enthusiasteme lærte, og nu Anabap- 
tisteme^). Den samme SelvretfærdiggjSrelse og den 



udkaares, med den christelige Menigheds Samtykke, de som for 
samme Menighed skal prædike, ministrere Sacramenterne og hannem 
tjene". Jvf. Schenkel, das Wesen des Protest. III. S. 16— 61.88--96* 
') Calvin — med de samme Scener af kirkelig Ustyrlighed og det 
kirkelige Livs Forfald for Oie — har med samme Alvor og med 
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samme Omhu for at haandhæve det præstelige Embedes 
Anseelse træder frem i de schmalkaldiske Artikler 
(10): „Dersom Biskopperne forvaltede deres Embede 
rettelig og barde Omsorg for Barke og Eyangelium^ 
bmde det, for Kjærligheds og Roligheds Skyld ikke af 
nogen N5dyendigheds-Grund, tilstedes, at de confirmerede 
os og ordinerede vore Lærere, dog med den Betingelse, 
at alle maskeradeagtige, bedrageriske og afsindige Skikke 
og Sp5gelser af hedensk Pomp tages bort. Me;i, efterdi 
de hverken ere eller ville være rette Biskopper, men 
verdslige Herrer og Fyrster, som hverken prædike eller 
d5be eller forvalte den h. Na4vere, men ford5mme og 
forfolge dem, der forrette Embedet efter deres Kald, 
saa bdr Kirken ikke formedelst deres Br5de forlades 
eller berøves sine Tjenere. Derfor bor og ville vi, som 
Klirkens og Fædrenes Exempler fra Oldtiden lære, selv 
ordinere dem, der ere dygtige til dette Embede; og 
dette kmme de ikke formene os ogsaa efter deres egne 
Love, som bestemme, at de, der ere ordineerte af Kjet- 
tere, ere rettelig ordineerte, og at en saadan Ordination 
ikke bor ombyttes med en anden" ^). 



stdrre Kraft arbeidet paa at opretholde det synlige Kirkesamfund ved 
ny Organisation^ og at haandhæve Geistlighedens Plads i samme« 
Ogsaa han erklærer sig „ikke utilbdielig til at lade Haandspaalæggel- 
sen, hvormed Kirkens Tjenere indvies til deres Embede, benævnes 
Sacramento ihvorvel ikke i de egenlige Sacramenters Tal". IV. 14, 20. 
1) Denne Slutning holder i saadan Almindelighed ikke Stik. Del /Olger 
vistnok af Katholicismens System, at Ordinationen, om end udfdrt af 
frafaldne og kjetterske Geistlige, maa gjælde — uanseet den kano- 
niske Irregularitet — som gyldig og kraftig, saafremt disse have i 
sin Tid selv modtaget Ordinationen af en katholsk Biskop; men det 
f Alger ligesaa nødvendigt, at den maa erklæres uden al Gyldighed og 
Kraft, hvor denne Betingelse mangler. Og dette var Tilfældet med 
Præsterne, der ansattef i. de protestantiske l^enigheder. 
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Man kan saaledes ikke sige^ at Reformatorerne have 
været uden Forudfolelse af den mislige Stilling, hvori 
Kirkesamfmidet vm: bleven sat ved det voldsomme Kirke- 
brud. Men Reformationsværket var nu engang skredet 
ud eller trængt ud over det Spor, hvorpaa dets Ledere 
fra forst åf havde onsket det holdt. Det hierarchiske Grund- 
lag, hvorpaa Præsteembedets Anseelse hidtil havde hvilet, 
var faldet bort, og det var bleven forsomt at berede et 
nyt Utiderlag ved en kirkelig Forfatning, som kunde 
fæstne de rokkede Forhold, navnlig ved at or^e og 
sikkre den geistlige Ledning af Kirkens Anliggender, 
som Samvirken med Menigheds-Repræsentanter. Saaledes 
er den lutherske Elirke bleven henstaaende uden detfomodne 
Hold- og Tyngde-Punkt, og den har, som Folge deraf, snart 
maattet friste voldsomme Indgreb og Overgreb fra den 
verdslige Magtfe Side, snart indre Rystelser ved vilde og 
regellose Friheds-Bevægelser. 



XV. 

Angaaende ^de heHige Skikke*^) lare vi^ at de Skikke 
bor beholdes^ som kunne beholdes uden Synd^ og som ere 
nyttige til Rolighed og god Orden i Kirken^ saasom visse 
festlige Tider^ Festdage og deslige. Dog paamindes Folket 
angaaende saadanne Ting^ at Samvittighederne ikke maae 
bebyrdes^ som om en saadan Gudsdyrkelse ^skulde voere 
nodvendig til SaligheÆ^). 



^) t. T. „Kirchenordnung von Menscheb gemachi". 

3) t. T. ^ndthige Gottesdienst, ohne die niemand ffir (xott gerecht seya 
kOnne". — I Ud g. 1540 tilfoies: „men Saadant skal ansees for 
ligegyldige Ting, der kunne undlades ^ undtagen hvor der vækkes 
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Ogsaa mindes der om^ at alle ^menneskelige Vedtægt 
ter (traditiones)^^)^ indstiftede til at forsone Gud^ at for- 
tjene Naaden og ^gjore fyldest for Synden'^) ^ stride mod 
Evangeliet og Troens Lærdom] hvisaarsag Lofter og Ved" 
tægter ^angaaende Spiser og Dage^^) o. s. t?*, ^indsfiftede til 
<it fortjene Naaden og gjore fyldest for Synden^ ^)^ ere 
iinyltige og mod Evangeliet% 

* 

Confessionen erklærer sig tilfreds med Artiklens 

fors te Deel, og tiKSier alene en Opfordring til Fyrster og 
Stæder, at de skulle overholde Kirkeskikkene „efter den 
gamle Viis", og „gjenoprette dem, der hidtil ere blevne 
forsomte". Den anden Deel derimod ^,skal, som alde- 
les falsk, tages ganske bort: at de menneskelige Anord- 
ninger, som ere indstiftede for at forsone Gud og gjore 
fyldest for Synden, skulle være imod Evangeliet'*. 

Den i Artiklen opstillede Regel adskiller tre for- 
skjellige Trin: 



Forargelse; men de synde, hvis Overtrædelse volder Forargelse, 
som de der letsindiofen forstyrre Roligheden i deres Menigheder". 

') t. t. „Satzungen und Tradition von Menschen gemacht". 

^) t. T. ,,dass man dadurch gerecht fur Gott gescbåtzt werde". 

^) t. T. „von Unterschied der Speis, Tag u. s, w." 

*) t. T. „dadurch man vermeint Vergebung der Sund u. Seligkeit zu 
verdienen als durch Goltesdienst". — I Ud g. 1540 bliver Tradi- 
tionen om Coelibatet tilfOiet som Exempel paa saadanne Vedtægter, 
der „ikke kunne iagttages uden Synd'\ 

*) Jvf. de schwab. Art. (17): „De kirkelige Ceremonier^ som stride 
mod Guds Ord, skal man afskaffe, men de andre skal man lade det 
være frit at bruge eller ikke, ifdige Kjærlighed, paa det man ikke 
skal give letfærdig Forargelse, eller forstyrre den almindelige Fred 
uden Nfidvendighed". De kbh. Art. (10): „Vi foragte ikke alle ud- 
vortes Ceremonier, ikke heller alle gamle Skikke^ som i en fri Me- 
ning have været gjorte, og efter Tidens Leilighed maae aflægges; 
men dem forskyde vi, som ere mod Guds Ord, idet de mene sig 
cleraf retvise og hellige at blive'*. 
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1. Eorken bor beholde de engang anordnede 
Skikke^ naar de befindes nyttige^ d. e. skikkede tU 
Opbyggelse og Befæstelse af Troen. Denne Regel er rettet 
imod den strenge puritanske Tilbagevenden alene og ude- 
lukkende til saadanne Former^ som lade sig retfærdiggjore 
ved et udtrykkeligt Skrifkord, — en Yderlighed, der alle- 
rede fandt en Talsmand i Carlstadt. Den lutherske Refor- 
mation har ved denne Lov lyst Fred over den liturgiske 
Tradition, hvorsomhelst den evangeliske Charakteer findes 
bevaret, i den, og den ' lutherske Cultus skylder den, 
hvad der er lykkedes den at bevare ud over en streng 
og knap Nodtorfkigbeds-Maalestok. Heri ligger da tillige 
Barkens Berettigelse til at træffe nærmere Bestemmelser 
og Anordninger med Hensyn til „de kirkelige Skikke",, 
og til at fordre saadanne Anordninger efterlevede („ser- 
vandi siint"), ogsaa hvor ingen guddommelig Autoritet 
eller nogen Nodvendighed kan paaberaabes, — en Be-^ 
rettigelse, uden hvilken intet EirkesamfoQd kan b^estaae. 
Regelen har sin vigtige Anvendelse imod den Forvexling af 
Troes- eller Samvittigheds-Frihed med kirkelig Vilkaar- 
lighed, som i den protestantiske Eorke har drevet og 
driver sit forstyrrende Spil. 

2. Kirkener berettiget til at afskaffe saadanne 
Skikke, som, ihvorvel i sig selv uskyldige, vitterligen 
misbruges til at bestyrke Overtro paa deres fortjenst- 
lige Værd. I denne Regel er Nogleu given til Losning 
af Sporgsmaalet om de kirkelige Adiaphora, der beroer 
paa det dobbelte Hensyn: deels til Handlingens objec- 
tive Beskaffenhed, deels til den ahnindelige Forstaaelse 
og Anvendelse. 

3. Eorken er forpligtet til at afskaffe saadanne 
Skikke, som oprindeligt ere byggede og beregnede paa 
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TorestUlmgen omj ved deres Hjælp at bevirke Forsoning 
og Fy Idestg;] oreise for Synden , altsaa paa et Principj 
fiom modstrider den evangeliske Grundlære om 
RetfærdiggjoreUe ved Troen*). 

Artiklen opforer exempelviis den kirkelige Anord- 
ning om tilladte og forbudte Spiser, d, e, om 
Fastepligten ; og Confutationeo henviser udtrykkeligt til 
den yderligere Udviklings gom er givet af den kathoUke 
Læres Mening under den senere folgende Overskrift; „de 
di se ri mine ciborum"* Den saaledes betegnede 26 de 
Artikel (af Artiklerne de abusibus) vil derfor ker haTO 
ain rette Plads-): 

j^Det har været en almindelig Tro^ ikke alene kos 
den slore Mængde^ men ogsaa kos Lærerne i Menighederne^ , 
at lagftagehe af forskjellige Spiger og ttgnende menneske" 
lige Vedtægter ere nyttige. Gjerninger til al fortjene 
Naaden^ og at de have Kraft til at gjore fyldest for Synder » 
Og at det var saaledes antaget i Verden^ sees deraf ^ at 
der daglig blev indstiftet nye Ceremonier^ nye Klosterorden' 
ner^ nye Festdage^ nye Faster^ og Lærerne dreve paa disse 



^) Jvf, repetiE. c(} ril', de tiaditt, t tflen førate Rcgt^t er denne: al det 
ikke er no^eit Skal>nino^, hverken En^le eller IVlennesker, Konger 
eller Biskapjier ttllndt ai opstille Love diei' Skikke fitfidende imod 
Glids Ord; — o^ de, der »dlyde i^aAdanue Forskrifter ellf^r Love, 
synde, Ijf^csum Bva aytidede, du hun o^eiUiiadte Gud^ Bud rormedeUt 
DjrcveleiLfi LOjtq'^ 

^ Jvf. de aeh^vah. Art, (15)i „Af all dette ffll^er^ at den Lære, aom 
forhyder Pra?slerne og de Geistli|:e Ægteskab og i Abnindeli^hed 
forhydcr Kjod ojEfSpiae, samt alJchaande KloaterJiv ojr HIosterlOfte, 
Jbrdi man derved sO^er og vil opnuae fVaadc op Saliplied , Off ikke 
lader Saddant være frit, er idel furdomt og djævelsk Lære, som det 
hedder i 1 Tim. 4, da dog Vhrhius er den eoesie Vci til Naade og 
Sflli^jlied", De k bh. Art, (2 U; „Vi troe og lære, at forbyde eller 
at gjOre i^ktlsmaal paa Mad eller Dage, det er og Djævclena Lær- 
dom, fordi Gud haver gjort alfe christne Mennesker det frit og een^". 
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Gjeminger i Kirken som nodvendig Gudsdyrkelse til at 
fortjene Naaden^ og indjage Samviltighedeme den heftigste 
Skræk ^ dersom de undlode noget deraf ^). Af denne Tro 
angaaende de kirkelige Vedtægter fulgte mange Ulemper i 
Kirken. 

For det Fdrste fordunkledes Læren om Naaden og 
Retfærdiggjorelsen af TrOy ^som er den fornemste Deel i 
Evangeliet y og som fremfor Alt bor træde frem paa den 
forsie Plads ^ paa det at Christi Fortjeneste maa kjendes 
rettelig^ ^)j og at Troen ^ som troer j at Synderne forlades 
formedelst Christus^ maa stilles h6it over Gjemingeme. 
Desaarsag driver ogsaa Paulus fornemmelig paa denne 
Artikel j Loven og de menneskelige Vedtægter trænger han 
tilbage y for at vise, at den christelige Retfærdighed er 
noget andet end saadanne Gjerninger j nemlig Troen ^ som 
troer at Synderne forlades uden vor Fortjeneste for Christi 
Skyld* Men denne Pauli Lære blev næsten ganske under- 
trykt ved kirkelige Vedtægter^ som fremkaldte den Mening^ 
at Naade og Retfærdiggjorelse maatte fortjenes ved lagt" 
tagelse af forskjellige Spiser og lignende Kirkeskikke. ,/ 
Boden var ingen Tale om Troen; alene disse fyldelstgjo- 
rende Gjerninger bleve stillede frem; hele Boden syntes at 
bestaae i disse Gjerninger ^X 

For det Andet fordunklede disse Vedtægter Guds Bud^ 
eftersom slige Vedtægter bleve stillede langt foran Guds 
Bud. Hele Christendommen antoges at være Iagttagelse af 



1) „ligesom i det GI. T. de levitiske Ceremonier agtedes nddyendige". 

Udg. 1540. 
3) t. T. ^welcbe ans das Evangelium mit grossem Ernst fflrhålt nnd 

treibet hart darauf , dass man den Yerdienst Christi hoch und theaer 

achte". 
^) I den t. T. mangle disse Ord. 
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visse Fesler j Skikke ^ Faster^ Dragter^ Disse Iagttagelser 
anpristes med de herommeligste Navne (erant in possessione 
honestissimt tituli) som de, hvori det aandelige og fuld-- 
komne Liv bestod; ^paa samme Tid som Guds Anordnin-- 
ger i Henhold til det jordiske Kald ikke stode i nogen 
Anseelse*^). At Huusfaderen opdrog sine Born^ at Mode^ 
ren fbdte Bom til Verden^ at Fyrsten styrede Staten^ gjaldt 
for verdslige og ufuldkomne Gjerninger ^ langt ringere end 
hine glimrende Iagttagelser. ^Og denne vildfarende 3/e- 
ning piinte svarlig de fromme Samvittigheder^ som græm- 
mede sig over at de holdtes bundne til saa ufuldkomment 
et Livskaldj til Ægtmand ^ til Ovrighedsposter eller andre 
borgerlige Betjeninger; de beundrede Munkene og deres 
Lige^ og anloge falskelig deres Iagttagelser at være Gud 
mere velbehagelige^^). 

For det Tredie bleve Samvittighederne ved disse lagt- 
tageiser stedte i stor Fare^ efterdi det var umuligt at efter- 
komme alle Anordninger^ og man alligevel meente^ at disse 
Iagttagelser udgjorde en nodvendig Gudsdyrkelse* Ger-- 
son^) omtaler^ at Mange faldt i Fortvivlelse ^ at Nogle 
endog toge sig selv af Dage; fordi de erkjendte^ at de 
ikke formaaede at gjore hine Vedtægter fyldest^ paa samme 



1) t. T. „Daneben hiell man andere ndthi^e gule Werk fQr ein welt- 
lich ungeistlich Wesen^ so Jeder nack seinem Beruf zu thun schul-^ 
dig ist". 

^3 Istedetfor for denne Sætning har den t. T. : „Derselben war kein 
JMaass noch Ende solche Traditiones zu machen". 

<)Joh. C harlier Gerson, Kantsier i Paris (Dr. christianissimus, 
f 1429), Forkæmper for Kirkens Selvstændighed imod det curiali- 
stiske Parti paa Conciliet i Costnitz , 6^ en af de faa Theologer i de 
for- reformatoriske Aarhundreder, som havde det rette Syn for Kir- 
kéns indre Brdst, og arbeidede paa at afhjælpe dem indenfra, ved at 
fdre Folket og dets Lærere tilbage til og ind i den h. Skrift. Den 
anfdrte Yttring findes i Skriftet „de vita spiritaali animæ leet. 2, 4." 
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Tid som de ikke fornam noget Trostens Ord om Retfcer^ 
diggjorelsen ved Tro og Naaden. Vi see^ at Summister^) 
og Theologer gjorde Samlinger af de kirkelige Vedtægter 
og fremsøgte Lempelser OmsåXBiat^^) for at skaffe Sam^- 
vittighederne nogen Lettelse; ^men de gjore det ikke dermed 
klart ^ men lægge stundom endogsaa Snarer for Samvittig^ 
hederne'^). Og Skoler og Prædikener vare i den Grad 
sysselsatte med Arbeidet at samle slige Vedtægter ^ at der 
ikke blev Tid tilovers til at tage fat påa Skriften og frem- 
drage den gavnlige Lære om Troen ^ om Korset^ om Haa- 
belj om de borgerlige Anliggenders Værd^ om Samvittig- 
hedernes Trost under haarde Anfægtelser^ Derfor have 
Gerson og nogle andre Theologer bitterlig beklaget sig 
over^ at de ved disse Tvistigheder om de kirkelige Anord- 
ninger hindredes fra ^at beskæftige sig med en bedre Art 
af Lære'*).- Og Augmtinm advarer imod at bebyrde Sam- 
vittighederne med deslige Iagttagelser^ og han minder viselig 
Januarius om at komme ihu^ ^at deres Iagttagelse er en 
ligegyldig Sag^^). Dette er hans Ord^). 

Man maa derfor ikke troe^ at vore Lærere have 



1) egenl. Disciple af Thomas Aquinas (f 1274)^ saaledes bentevnedc 
efter Mesterens summa theologica (o : summarisk Behandling af de 
dogmatiske Hovedsætninger og deres philosophiske Beviser), me- 
dens Petri Lombardi Skole benævnedes sententiarii (efter hans IV 
libri sententiarum), og Duns Scotus's Skole quodlibetarii (efter 
Værket: quæstt. quodlibetales). Her betegner Navnet Summister 
Scholastikcrne overhovedet 

9) t* T. ,,hahen Aequitfit gesucht'% — Betegnelse af det ca»aistiske 
Hjælpemiddel, ved at aabne Udvei tit under allehaande Paaskud at 
unddrage sig den strenge Kirkepligts Opfyldelse. 

3) mangler i den t* T. 

4) t. T. „dass . . . zur rechten Erkenntniss Christi nicht kommen mdch- 
ten". 

<^) t. T. „dass man's nicht fflr nfithige Ding halten soli". 
^} i ep. 119 ad Januar, c. 19 (i Benedictiner-Udg. ep. 55). 
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^naverlagt'* laget fal paa denne Sag^ ^elhr &f Had itl Bi- 

iikopperne^ ^) ^ saa ledes soni Nogle fahhetig antage. Del 
gjtndn hoifig fornOdent ut advare Meniyhedenie angaaende 
hine falske }hningtr^ som vare freni komne ved vrang For-- 
åtaaelsf af de kirke fige Vedtægter , Thi Evangeliet gjordefiil 
Pligt at drive i vore Menigheder paa Læren om Naaden 
uif Relfærdiggjorelsen red Tro; men denne kan ikke rettelig 
fafteg, naar man mener at skulle fortjene Naaden ved 
Iagttagelser af seivva/gte Skikke. 

•^ Dette nlfsaa er vor Lære^ al vi ved iagttagelse af 
menneslcelige Ved fw g ter ikke kunne fortjene Naaden eller 
blive retfærdiggjorte; og derfor maa saadan Iagttagelse 
ikke antages for en nodvendig Gudsdyrkehe. Vi have Vid- 
nesbyrd af Skriften for os. Ckristus forsvarer Apostlene 
(7 MattL iS)^ da de ikke havde iagttaget den vanlige 
Vedtægt^ jSom imidlertid syntes at angaae noget ikke i $ig 
sielv utilladeligt^ mm som burde være ove'rladt til Enhvers 
Frihed (v}debatitr de re non illicita sed media essej^ og 
at Dtp re beslægtet med de lovforeskrevne Benselser^') ^ og 
han siger: „cfe dyrke mig forgjeves ved Menneskers Jtud^\ 
^Altsaa fordrer han ikke nogen nnyttig Gudsdyrkelse'^), 
Og kort efter tilfoier han: ^^All^ hvad der indgaaer i 
Munden^ gjor ikke Mennesket ureent\ Ligesaa hedder det 
i Rom* t4: .^Guds Hige er ikke Spise eller Drikke''^ og i 
KoL 2; ylngen domme eder i Henseende til Mad eller 
Drikke ^ eller til Sabbat eller Festdage^\ og fremdeles: 
^^dersom I ere afdode med Ckristus fra \'erdens iiijrne- 
hvrdomj hvi besvcBres I da med Anordninger^ som de der 



J ** . 9m$ 



^) t. T. „niclit nus Freve! oder Verarlitiing geisllichs Gewåha''. 
^) er urtt^lfldt i den t. T, 

^ t. T. „So Cl- nurv dieas cin vergcMicbcn Dienat aennelf miiBA «r iiicht 
n6Lbig aeyn'\ 

43 
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leve i Verden? rdr ikke! smag ikke I tag ikke derpaaP^ I 
Apg. 16 siger Peder: ^^hvi frisie I Gud, ved at lægge et 
Aag paa Disciplenes Nakke, som hverken vi eller vore 
Fædre have formaaet at bære? men ved den Herre Jesu 
Chrisli Naade troe vi at blive salige, ligesom ogsaa de". 
Her befaler Peder ikke ai bebyrde Samviltigliedeme med 
flere Skikke, anordnede enten af Moses eller af Andre. 
Og i 1 Tim. 4 kalder han Forbud imod Spiser „Dæmo- 
ners Lærdom^^^), fordi det strider imod Evangeliet at an- 
ordne eller at bve saadanne Gjeminger, for ved dem at 
fortjene Naaden, eller som om der ikke kunde være Chri" 
stendom uden en saadan Gudsdyrkelse. 

Her indvende vore Modstandere, at vare Lærere, lige^ 
som Jovinian^), skulle hindre kirkelig Tugt og Spægelse 
af Kjodet. Men det vil af vore Læreres Skrifter befindes 
at forholde sig ganske anderledes. Thi det er deres be^ 
standige Lære, at det bor de Christne at bære Trængsler 
fned Taalmod. Dette er den sande og uskrSmtede Spæ^ 
gelse, at aves under alskens Trængsler og at korsfæstes 
med Christus. 

De lære destiden, at ,enhver Christen bor saaledes dte 
sig og lære at beherske sig selv ved legemlig Tugt eller 
legemlige Ovtelser og Hærdelser, at han ikke ved Fraaéseri 



1) I t. T. læses 1 Tim. 4, 1—3 fuldstændigt anfdrt. 

^Munken Jovinianus (mod Slutn. af det 4de Aarh.), navnkundig 
som uforfærdet Modstander af sin Tidsalders Overvurdering af det 
asketiske Liv: CQclibat, Faste, Munkeliv o. s. y. ; hvorved han paa- 
drog sig kirkelig FordOmmelsesdom af Siricius i Rom^ hvilken Am- 
brosius i Mailand tiltraadte (s. Neander Gesch. d. chr. K. IL S. 
574—588). Naar vi her finde en Misbilligelse udtalt af denne 
„sin Tids Protestant", der kan regnes iblandt Reformationéns tidligste 
Forarbejdere, saa er ogsaa dermed et Beviis givet fer Reformatorernes 
Bestræbelse for at fjerne Mistanken om enhver negativ Eensidighed 
fra deres Værk. 
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tUer Orkul^ked skal anspores til Spntf^)^ men ikke for at 
vi véd saadanne Øvelser skulle fortjene. Naaden eller gjore 
fyldest for vore Synder* Og denne legemlige Tugt bor 
man til enhver Tid Icegge Vind paa^ ikke blot paa enkelte 
og fastsatte Dage^ saaledes som Christus siger: ^^vogter 
eder^ at eders Legemer ikke skulle besværes ved Drukken- 
dcab^\ og: ^^denne Slags Dmmoner uddrives ikke uden ved 
Bén og Fmte'\ Og Paulus siger (1 Kor. 9, 27): ^,jeg 
spæger mit Legem^ og holder det i ilre'% hvor han klarlig 
lægger for Dagen ^ at han aver sit Legeme^ ikke for ved 
madan Ave at fortjene Syndernes Forladelse ^ men for at 
gjore Legemet sig underdanigt og skikket til aandelige 
Sysler og til at gjore Pligten fyldest efter sit Kald. Alt" 
saa forkaste vi ikke Fasten i og for sig^ men Anordnin- 
gerne ^ der foreskrive visse Dage^ visse Spiser med Fare 
for Sanwittigheden^)^ som om saadanne Gjeminger skulde 
være en nodvendig Gudsdyrkelse. 

Derimod blive saadanne Vedtægter for stSrste Delen 
overholdte hos oSj som bidrage til at Ah kan foregaae i 
Kirken paa ordenlig Maade , saasom Fordeling af Skrift 
tens Afsnit til Oplæsning ved Messen (ordo lectionum 
in missay) og de fornemste Fester* Hen Folket bliver 
dernæst mindøt om^ at en saadan Gudsdyrkelse ikke ret-- 
færdiggjor for Gud^). og at det ikke kan regnes som 
Synd^ naar der ved saadanne Ting skeer en Forsommelse^ 
uden at Andre derved forarges. Denne Frihed i Hen- 



^3 t T. „Dass ein jeglieiier sohuldif^ ist, sicli mit letblicher Uebung als 
Fasten nod- ånder Arbeit alto xu balten , dass er nicbt Ursach zu 
SQnden gebø''. ' 

^) t T. „*u Verwirrung der Gewisten". 

*) t. T* „Ordmuif der Messe". 

^3 t. T. tilfOier : „und dasa man sie ohne Bet cbwernng é»é Gewissens 
balten soIF'. 

13* 



196 ^^^ ^^^ ^ ^^^ Art&el. 

seende lU åe af Mevmesker anordnede KirkeMUce var 
heller ikke Kirkens Fédre^ ubekfendt. Thi i Oséerland blev 
Paaskefeslen heUigholdt paa en anden Tid end i Rom^ og 
^da Romerne^ paa Grund af denne Forsl^eUighed^ an- 
klagede OsUrlænderne som Sehismaiikere^^)^ bhve de af 
Andre mindede om^ al saadanne Skikke ikke behévede ai 
vcere eens allevegne. Og IrentBUS siger ^): ^^Uenighed an-- 
gaaende Fasten kæver ikke Enighed angaaende TroevP^ 
ligesom ogsaa Pave Gregor (disL 12) erklnerer^ al em 
saadan ForskjelUghed ikke gjor Kirkens Eenked Afbræk*. 
I (^Cassiodors) hist. tripartita (9^88) findes ogsaa mange 
Exempler paa ForskjelUghed i Kirkeskikke samlede^ og 
^derefter leeses disse Ord*"): ^^det var ikke Apostlenes Agt al 
give Anordning angaaende Festdage ^ men ^ai pretdike ret* 
skaffent og gudfrygligl Letmef'"^). 

Det BF tre Hovedpunkter^ som her. gjfires gjæl- 
dende imod den Stilling, Anordningen om det ydre 
Fromheds-Liv indtager i den kathoiske Kirke: at derved 
er givet: 

1. en Forrykkelse af Forholdet imellem Gird 
og Mennesket; iMy ist^detfor at sdge tilbage til den 
guddommelige Naade som Udgangspunkt, som Gjenstand 
for den troende Tilegnelse, og at betragte det fromme. 



^y t. T. „da Etliche diese Uogleichheit fur ein Trcnnuog in der Kirchen 
halten wolllen**. 

^) Ditse Ord ere \tigne af en Skrivelse (i Euseb. Kirkehiit. 5, 24) til den 
romerske Biskop Victor (A. 196), som ved Magtsprog vilde paa- 
tvinge de lille^asiatiske Menigheder, der havde beh«ldt den jOdiske 
Paaske-Beregning (d. 14de Nisan), den romerske F<estskik, hvilken 
efter Conciliet i Nicæa 325 blev den almindelige: at henlægge Paa- 
sken til den fOrste Sdndag efter den fdrste Fuldmaane efter Jevnddgn. 

^) t. T. „setzt ein nAUliehen ehristlichen Spnich". 

^) t. T. „Glanb und Lieb zu lehren". 
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i Gjeminger* virksomme Liv som Virkning af den ret- 
færdiggjdrende Tro, bliver Forholdet vendt saaledes om, 
at det er de fortjenstlige Gjeminger, til hvilke Mennesket 
vises hen for at erhverve Naaden, altsaa: „for detForste 
er Læren om Naaden og Eetfærdiggjorelsen af Tro for- 
Amklet"; — 

2. en Forrykkelse af Gjerningernes indbyr- 
des Forhold; thi den overste Plads bliver tilkjendt saa- 
danne Gjeminger, som staae længst borte fra det egenlige 
Kald, der af Gud beskikkes Menneskene i Livet, Gjemin- 
ger, som mangle sædeligt Indhold og sædeligt Formaal^ 
og kun derved erholde et vist blendende Fromheds-Skin, 
at de sddeles ikke tilsigte andet end at gjore Anstrengel- 
sens Besværlighed, Selvfornægtelsens og Opoffirelsens 
Smerte ret oiensynlig; altsaa: „for det Andet ere Guds 
Bud blevne fordunklede, idet de kirkelige Vedtægter bleve 
stillede langt foran de guddonnnelige Bud"; — 

3. en Forrykkelse af Sædeligheds-Momen- 
tet fra det Jndre til det ydre Liv, fra Sindelaget 
til de enkelte Gjeminger, hvorved Mennesket fores til- 
bage til Lov-Helli^edens trykkende Aag, og, hvor det 
bliver for trykkende, til at daare sig selv ved tilsnegen 
eller tilkjobt Lettelse; altsaa: „for det Tredie ere Sam- 
vittighederne ved disse Iagttagelser blevne stedte i Fare". 

Hvad denkathokke Confutation stiller imod disse 
vægtftdde Betragtninger, danner ved sin Tomhed paa 
Tanker og praktisk Betydning en mærkelig Modsætning: 
„vi vide, at al Ovrighed er fra Gud, og isærdeleshed 
den geistlige Ovrighed; men have Prælaterne Magt til 
at regere, saa maae de ogsaa have Magt til at gjore 
Statuter til Kirkens gode Regering og Undersaattemes 
Bedste". — „Det er falsk, at Troens Retfærdighed ekulde 
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fordunkles ved saadanne Anordninger; tin* Den maatte 
være afsindig og gal, som uden Tro vilde bolde dem^ 
eftersom de ere foreskrevne de Troende, ikke Tyrkerne 
eller Agareneme"v — „Det er ogsaa falsk, at Anordnin- 
gerne skulde fordunkle Guds Bud, da de dog ere nyttige 
for et Menneske til at holde Guds Bud, saaledes som 
ved Kjodfasten Lysterne blive dæmpede og dodede". — 
„Det er ogsaa Usandbed, at det skulde være umuligt, at 
bolde Anordningerne; tbi Moderen, Kirken er ikke saa 
ubarmhjertig, at den ikke i Nodsfald skulde dispensere 
noget i Henseende til Festdage, Faste og deslige" o. s. v. 
Men, medens Confessionen opbyder al Styrke for at 
vise det Ucbristelige i Anvendelsen af de kirkelige An- 
ordninger som „Midler til at fortjene Naaden og gjore 
fyldelst for Synden" — og stærkere endnu Apologien: 
„aabenlys Judaiseren, aabenlys Overvældelse af Evange- 
liet med dæmoniske] Lærdomme, ligefrem Opreisning af 
Anticbristens Rige"^) — , er den langt borte fra, i pole- 
misk Iver at miskjende den rette og gavnlige Brug. 
Selv „Kjodets Ave og Spægelse, de legemlige Ovelser 
og Anstrengelser" indrommes den gavnlige Virkning, at 
Legemet derved bringes til at være Aanden lydigt, et 
brugbart og beqvemt Redskab; og saaledes anvendt^ 
skal det „oves bestandig, ikke alene paa enkelte fastsatte 
Dage". Og hvad overhovedet og i Almindelighed de 
kirkelige Anordninger med Hensyn til kirkelig Skik og 
kirkeligt Liv angaaei*, bliver det i Confessionen og i 
Apologien gjentaget atter og atter: at „en svra^ia er 
heal sommelig i Eorken, og. af den Grund nddvendig^, 



^) Jvf. repetit. conf. de traditt. ^dc gjdre Skikke til Guddomme 
(vertunt signa in numina}, ligesom Mange have tillagt Billedstøtter 
en Gaddomsmagt". 
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at ,^er ikke uden skjellig Grund bor forandres noget i 
de sædvanlige Skikke, men at de, forsaavidtsoin de kunne 
beholdes uden Synd eller uden stor Ulempe, bor beva- 
res for Enighedens Skyld" ^). Apologien sammenstiller 
begge Kirker i Henseende til det kirkelige Liv: „Vi 
kunne sige med Sandhed, at den offenlige Eirkeskik er 
sommeligere hos os end hos vore Modstandere; og naar 
Nogen vil ret oyerveie Sagen, saa er det snarere os end 
Modstanderne, der iagttage de kirkelige Regler. De 
synge Psalmer, ikke for at lære eller for at bede, men for 
Gudstjenestens Skyld, som om denne Gjeming var en 
Gudstjeneste, eller for Lonnens Skyld. Hos os indfinde 
Mange sig hver Sondag ved Herrens Bord, men efter 
forst at være imderviste, adspurgte, absolverede. Bør- 
nene synge Psalmer, for at lære; Folket synger, for at 
lære eller for at bede. Hos vore Modstandere gives der 
ingen Eatecbisation med Bomene, hvorom der dog handles 
i Kirkelovene; hos os forpligtes Præsterne til offeuligt 
at imdervise og overhore Bomene; og denne Skik brin- 
ger de bedste Frugter. Hos vore Modstandere holdes 
der det hele Aar igjennem ingen Prædiken, uden i Faste- 
tiden ; men dette er den fornemste Gudsdyrkelse, at præ- 
dike Evangeliet. Og naar Modstanderne prædike, tale 
de om menneskelige Anordninger: om Helgenes Til- 



1) Jvf. Ud g, 1840: „Vi minde om, at disse Anordninger have et bor- 
gerligt Formaal (finem politicum). Denne rigtige Fortolkning giver 
dem stOrre Værd for de Forstandige, og omendskj6ndt Meningen om 
deres Nddvendighed som en Gudsdyrkelse bortfalder, ere de dog i\\c 
strækkeligt befæstede, fordi vi lære i den forbedrede Kirke, at pas- 
sende Ceremonier anderstotte Evangeliets Tjeneste; og dem, der let- 
sindigen og paa forargelig Maade krænke dem og saaledes hindre 
det evangeliske Embede, erklære vi begaae Synd", — „damit man 
nicht ohn Ursach leichtfcrtige Aergerung gebe oder gemeinen Frieden 
ohn Noth betrube". S ch w a b. A r 1 1. (17). 
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bedelse og deslige Tant, som Folket vrager med Ret; 
hvorfor Alle gaae bort, saasnart Evangelietexten er 
oplæst ... I vore Kirker derimod handle alle Prædike- 
ner om Bod, om Gudsfrygt, om Tro paa Christus^ om 
Eetfærdiggjorelse ved Tro, om Samvittighedens Trost af 
Troen, om Troens Frugter o. s. v. Heraf kan det skjon- 
nes, at vi samvittighedsfuldt overholde den kirkelige 
Orden og fromme Handlinger og kirkelige Skikke". — 

Ligesom Indholdet af denne Artikel gaaer langt 
videre end Overskriften „de discrimine ciborum (om Ad- 
skillelse af Spiser)', idet Fastebuddet alene er taget 
exempelviis til at repræsentere den hele Klasse af „kir- 
kelige Traditioner", — baade i den katholske Confiita- 
tion og i Apologien er den derfor ogsaa overskreven 
„von Menschensatzungen" , „om menneskelige Vedtægter 
(de traditionibus) i Kirken" — , saaledes ' viser den paa 
meget frugtbar Maade ud over Det, der nærmest er givet 
som dens Indhold. Ved „Traditioner" {naqaååang) for- 
staaes det hele Indbegreb af Former, Vedtægter og An- 
ordninger, ved hvilke den kirkelige Skik og det kirke- 
lige Liv er bleven efterhaanden udviklet og bestemt. 
Men det vilde være vilkaarligt at indskrænke Benævnel- 
sen til disse, med Udelukkelse af exegetiske og dogma- 
tiske Traditioner, . af Læreudviklinger, Lærebestemmelser, 
Læreformer, der ikke mindst staae som Mindesmærker 
om Kirkens organiserende, udformende Virksomhed, der 
udgjore en altid voxende Arvelod, som forbinder de senere 
Slægter med de tidligere. Den samme Betragtnings- 
maade, som med saa stærkt Eftertryk er gjort gjældende 
ved hine, har ogsaa Anvendelse paa disse: at dé ikke, 
paa Grund af den kirkelige Herkomst, tor optræde ved 
Siden af Guds Ord, eller anvendes som Troesartikler til 
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at betynge Samvittighederne, man at det dog er dem, 
der givD Læren Fylde og Fasthed, at de bor betragtes 
med al hensynsfuld Opmærksomhed, og, hvor de lindes 
stemmende med det guddommeligo Ords Regel, blive 
staaende som LærebygmngenB Stiittcr. Det er lieraf 
indlysende , bvor stor en Misforstaaelse det er af Kefor- 
rnatiooens uprindclige Charakteer, nftar man tidligere har 
racentj at ea fuldkommen TUbage^-iiBning af deu kirke- 
lige Overleverings Betydning og Gyldighed skulde gjælde 
som det klareste og sikkreste Skjelnemærke for den 
protestantiske Kirk el ære j i Modsætning til Katholicismcu, 
— hvad der vilde være det samme som at nægte det 
guddommelige Ords historiske Udviklingsgang^ efterat 
det er indfriet i Memicskehedens Historie, at frakjende 
Kii'kens Virksomhed og Arbeide gjennem Aarlmndreder 
Betydnhig og Gyldighed, at tænke Kirken, til Trods for 
Herrens Forjættelaer, som forladt af Aanden, der forer 
til al Sandhed, og giveu til Priis for Vildfarelsens Blend- 
værk. Vel er „Traditionens" Begreb forst i den nyere 
protestantiske Dogmatik kommet til sm fulde Ret — i 
Kirkens oprindelige Skrifter handles kun om „Traditio- 
ner"' — ; men de Grundsætninger og Kegler^ der her ere 
gjorte gjældeude angaaende disse i det Enkelte j fére af 
sig selv tilbage til det almindelige Begreb om den kirke- 
lige Overleverings Væsen og Betydning, 






jAfigaa€}}de de borgerlige Anligg€mier~y la'res detj ^at 
de lovlige borge Hige Anordninger ere Guds ege i Værk 



*) t T» ^vau Poliacy und weUlicliem Rcgluieol", _ ^ 
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(bona opera Dei)^^)^ at del ,er tilladt de Ukristne at 6c- 
klæde Ovrighedsembeder ^ forvalle Hellens Pleie^^)^ afsige 
Dom i Kraft af keiserlige og andre foreliggende Love^ at 
fastsælle Straffe efter Lov og fiet^ fore retfærdig Krig^ 
gjore Krigstjeneste^ ^oprette Conlracler ved Lov^^)^ have 
Eiendom , aflægge Ecd paa Ovrighedens Forlangende^ tage 
til Ægte Mand og Qvinde^). 

Anabaplislerne forkastes^ naar de formene de Chrislne 
disse borgerlige Pliglgjerninger. 

Ogsaa De forkastes^ som sætte den evangeliske Fuld- 
kommenhed ikke i Gudsfrygt og Tro^ men i .at vende de 
borgerlige Pligter Ryggen^^); thi Evangeliet lærer en 56c- 
standig Sjelens Retfærdighed^ ^)^ men oploser ikke dermed 
Stat eller Huusholdning'^) ^ men driver paa det stærkeste 
paa at opretholde dem som forordnede af Gud^ og al 
dve ^Kjærlighed^^) i saadanne Forhold, Derfor er det 
Pligt for de Chrislne at adlyde deres Ovrigheder og Love^ 
undtagen naar de fordre hvad der er Synd; thi ^da^^) 



^) t. T. „dass alle Oberkeit in der Welt und geordnete Regiment und 
Gcsetze gute Ordnung von Gott geschafTen und einge^etzt sind". — 
Ud g. 154 tilfdier forstærkende: „H^Iagtcr (potestates) anordnede af 
Gud". 

9) t. T. ^dass Christen mOgen in Oberkeit, Fursten- und Richteramt 
ohne Sunde seyn". 

3) t. T. „kaufen und verkaufcn". 

*) Ud g. 154 tilfdier: „6ve Kunst og Uaandtering (artes), som er til- 
ladt efter Loven" 

d) t. T. „Haus und Hof, Weib und Kind leiblich verlassen, und sich der 
Yorberuhrten Stfick aussern". 

^ t. T. „nicht ein aflsserlich zeitlich, sondern innerlich cwig Wesen 
und Gerechtigkcit des Herzens". 

') t. T. „weltlich Regiment, Folizey und Ehestand". 

S) t. T. „christliche Liebe und rechte gute Werk, einjeder nach seinem 
Beruf". 

^ t, T. „80 der Oberkeit Gebot ohne SQnde nicht gesckehen mag". 



idr det. efier Apg. S^ al adljide Gud mere end ]Hen- 

Den katholske Confutatioii billiger denne Artikel, 
«omj „stemmer ikke alene med den verdslige men og!?aa 
med den geistlige Ret, med Evangeliet^ den Lailige Skrift, 
<jg Troens Regel''. 

Den flirste Antitliese er rettet imod det poli- 
tiske Sværmerie, der drev Anabap tistern© til at 
ville med eet Slag frembringe et geistligt-verdsligt Hige, 
hvori Tlieokratiets Lov skulde være bragt til fuld og 
reen Virkelighed. I denne ideale Stat kunde der ikke blive 
at tænke paa An%'endclse af saadanne Foranstaltninger, 
som i denne Verdens Ktger ere beregnede paa at be- 
kæmpe Modsætninger j at bringe modstridende Kræfter 
til Lydighed og Orden: OvTighedsmagt og Rettergang, 
Skat og Ticndej Eed og Krigstjeneste^ Eicndom og For- 
mucaforskjellighed^). Det var en aaben Krigserklæring 
imod enhver bestaaende Statsform; thi ved at indlemmes i 
den hoiere Samfund sorden, skulde Borgerne tillige være Ibf- 
tede ud over det borgerlige Livs Begrændsningef, loste fra 
den borgerlige Lydigheds-Pligt* Jo mere den Frihed, der 
blev 'gjenoprettet og haandhævet ved Reformationen^ 
ktmde staae i Pare for at sammenblandes med dette 
Stormlob imod alle Samfuudsbaand og aUe Retsformer, 
desto- stærkere var Opfordrmgen til at s5ge Afstand og 
Modsætmng sat i det fulde Lys^). 



1} Jvf. Elbkam, paa Rnf. Sl S. 387, 409. 4m 

-} Jvf, de schwa bachske .\rf, (N): ^Indtil Herren kommer til nom, 
og: vil ophævo al .11a gt a^ uU Kcrr?^d6ipme, sk^l mnn bolde venfslig 
Ovriglied o^ llerrcTnap:C i Ære^ og være dem Ijdif som rn Stand for- 
ordnet Bf (Jud til at beskj tte de Fromme og styre de Onde i og et 
snadatit Kald kan en Chriatcn, nanr ban bliver ordtnlig kaldet dertil, 
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Den anden Antithese er stillet imod en Under- 
vurdering af den almindelige menneskelige^ og navnlig- 
den borgerlige Pligtopfyldelse, saaledes som den bliver 
Folgen af den katholske Frombeds-Retning. Begrebet 
om en fyldestgjorende, naade-erbvervende Kraft i Gjer- 
ningen finder nemlig ikke det fom5dne Grandlag i Op* 
fyldeisen af saadanne Pligter, hvortil Mennesket seer sig- 
ligefrem henviist enten ved de almindelige hunslige og- 
borgeriige Forhold eller ved det mere særegne Kald i 
Samfundet Uvilkaarligt bringes man til at soge et Til- 
læg, en Udfyldning af det Manglende i saadanne Qjer- 
ninger, som kunne synes bedt'e at begrunde en egen_ 
Fortjenstlighed fra Menneskets Side: til besværlige, med. 
Selvopoffrelse forbundne, Gjeminger, som ikke paalæg- 
ges ved ydre Nodvendighed eller ved det sædelige og 
og religiose Livs umiddelbare Fordring, heller ikke hava 
noget Gavnligheds-Formaal for det Hele eller for den. 
Enkelte, og netop derved kunne synes at have en 
' hoiere, renere, fra Livet bortvendt Fromheds-Charakteer^)* 
En saadan særegen, udsogt Fromheds- Vei anviste de 
kirkelige „xjonsilia evangelica", og det er imod dette Stand- 
punkt af selvindbildt Fuldkommenhed at den ufortrddne,. 
fordringsidse Nidkjærhed for at gjore betroet Kald fyl- 
dest her gjores gjældende efter sit sande Værd. 

Vende vi os til den thetiske Deel: til det Syns- 
punkt, vore kirkelige Skrifter gjore gjældende med Hen- 



fdre og tjeno i samme uden Skade og Fare for sin Tro og S«lifi[hed^*. 
— Dekbh. Art. (37): ,,Ti troe og lære, at alle Mennesker, Geittligc 
eller Verdslige, i hyad Siand de ere udi, bOr at vrore Verdens Fyr- 
ster og Ovrighed underdanige i Lov, Skik og hvad amm ikke er imod 
Gud og Menighed ; og geistlige Dekreter og Privilegier, som derimod 
ere, ere uchristelige". 
O Jvf. ovenfor S. 113—14. 
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«yn til „de borgerlige Anliggender, til Stat og verdsligt 
Ilegimente", da finde vi, at der ikke overalt gaaes ud 
ira den samme Betragtning af det borgerlige Livs og 
ELalds Stilling til det religi()se. En bestemt Trinfålge 
iader sig i denne Henseende paavise. 

Paa det forste Trin indskrænke Reformatorerne sig 
i;il, i Modsælining til det anabaptistiske Forbud imod lagt- 
i»gelse af det borgerlige Livs Pligter, at stille Stat og 
Kirke, Christi Lov og Ovrighedens Lov i Modsætning 
lil hinanden, som henhSrende til ganske forskjel- 
ligartede Spbærer. De afvise paa Grund heraf enhver 
-Anvendels<e af Evangeliet paa de borgerlige Forhold, 
^Itsaa ogsaa enhver Indsigelse, som skulde kunne gj5res 
i Evangeliets Navn imod det borgerlige Kald. „Julianus 
Apostata, Celsus og mange Andre have forekastet de 
Ohristne, at Evangeliet sktdde oplose Staterne, fordi det 
«kulde formene ' at tage Hævn og forordne mere Saadant, 
«om egqer sig lidet for det borgerlige Samftind. Disse 
Undersogelser hav© sat Oi^genes, Gregor af Kazianz o. 
FL i stor Forlegenhed, medens de dog ganske let lade 
rsig lose, naar vi komme ihu, at Evangeliet ikke 
giver Love for det borgerlige Liv. . ., iSvrigt ikke 
alene billiger de udvortes Anordninger, men endog under- 
kaster os dem, paa samme Maade som vi ere under- 
Jkastede Aarstidemes Love, Vinteréns og Sommerens Af- 
vexlinger som guddommelige Anordninger"^) (Apol.). 

Men allerede Confessionen gaaer ud over- dette 
Punkt, der lader Staten og det borgerlige Livs Ati- 
liggender staae hen som Forhold, der ere Evangeliets 
Lov uvedkommende. Confassion^n drager det bor- 

Som andre Paralleler opstilles: „at bru^e Lfegemidler, at bygge, at 
tage Spise, Drikke, Luft tH os'\ 



206 !>«> 16de Ariikel. 

gørlige Livs Anordninger med ind under den reli- 
giøse Betragtning, idet den betegner dem som ,,Gad» 
gode Gjerninger, Guds Anordninger", — som Former 
altsaa, i hvilke Viisdoms- og Retfærdigheds-Ideen kom- 
mer til Udtryk, der har sit Udspring i Guds eget Væsen^ 
og i Guds Eige skal finde sin fulde Virkeliggjorelse* 
Denne Tanke er smukt udfort i repetitio conf. (de 
magistr. polit): „I Styrelsen ved lovlig Ovrighed firem- 
lyser Guds Viisdom, Retfserdighed og Godhed imod det 
menneskelige Kjon. Viisdommen træder frem i den 
Orden, som adskiller Dyd og Last, og i Menneskenes 
Samfund ved lovlig -Regering og ved Overeenskomstety 
ordnede med beundringsværdig Viisdom. Guds Ret- 
færdighed kommer til Syne i Statstyrelsen, idet denne 
gaaer ud paa, at de aabenbare Forbrydelser straffes af 
Ovrighedeme; i disse Straffe skal Forskjellen kjendes 
imellem Dyd og Last, og af denne skal man lære, at 
Gud er viis, retfærdig, sanddru og hellig. Ogsfia Guds 
Godhed imod Menneskeslægten kjendes deraf, at han 
paa denne Maade bevarer det menneskelige Samfund, og 
bevarer det derfor, at en Kirke kan samle sig deraf, 
saa at Staterne ere Kirkens Hospitier''. 

Heraf folger da^ at det evangeUske Fuldkommenheds- 
Ideal 1)liver saa langt fra at soge i en Unddragelse fra 
det nærmestliggende Kald i Statslivets og Huuslivets 
Forhold, at det meget mere gjælder om at fore den 
evangeliske Kjærligheds-Lov over og ind i disse For- 
hold („in talibus ordinationibus exercere caritatem"). 
„Den christelige Fuldkommenhed bestaaer ikke i Ringe- 
agt for de borgerlige AnUggender, men i Hjertets fromme 
Retning, i Gudsfrygt og Tro; ligesom Abraham, David 
og Daniel, i deres store Rjgdom og Herremagt , vare 
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ikke mindre fuldkomne end nogen Eneboer; men Mun- 
kene have blendet Meimeskenes Ole med dette ydre 
Skinhelligheds-Værk, saa at man ikke ktmde see, hvori 
den sande Fuldkommenhed bestaaer'' (ApoL). Det er 
ved denne Opfattelse af Stat og borgerligt Samfund, at 
Christendommen kan- fliges med Sandhed at være bleven 
Statslivets rette Grundlag og Stotte; thi forst saaledes 
træder Agtelsens og Kjærlighedens stærkere og virk- 
sommere Aajttd i Lovfrygtens Sted: „ikke formedeløt 
Straffen alene, men ogsaa for Samvittighedens 
Skyld, byder Evangeliet at adlyde Staten som 
guddommelig Anordning" (ApoL). Og det er 
ved Gjennemf oreise af denne Betragtning at Begrebet 
Stat er i og ved den protestantiske Kirke kommet til 
sin fulde Ret. Den katholske K^ke kan ikke erkjende 
Staten som jevnbyrdigt, sideordnet Samfund; det er kun 
de underordnede, mateiWUe og ydre Interesser, den be- 
tragter som henviste til Statens Omraade, og den kan 
derfor ikke opgive sin Fordring paa at hyldes som den 
overlegne Magt, under hvis Myndighed Staten maa give 
sig ind, for at faae Deel i den hoiere Samfunds-Charak- 
teer. I den protestanstiske Kirke derimod finder Staten 
fuld og villig Anerkjendelse som guddommelig Anstalt, 
der har beslægtede aandelige Formaal tilfælleds med 
Kirken. Af dette Slæ,gtskabs-Forhold folger det, at begge 
Samfund, selvstændige hver sig og arbeidende ved for- 
skjellige Kræfter og ad forskjellige Veie, finde sig syrn- 
pathetisk tiltrukne, i lige Grad trængende til og 'ydende 
hinanden gjensidig Bistand^). 



1) Jvf. Richter: Lebrb. d. Kircbenrecbts c. 26. 39. Hund es ha gen: 
del- deutsche Protestantismus (i Tidiskr. f. udenl. tbeol. Litt. 15. 
S^ 679—684). C. WeUs: Staten eg dtns Individef S. 117-*121. 
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Paa den anden Side er der med den reKgidse Be- 
grundelse ogsaa givet en Begrændsning af den borger- 
lige Lydigheds-Pligt. Thi hvad der skal kunne fordre 
Efterlevelse som guddommelig Anordning, kan ikke have 
Guds Ords Lov imod sig; hvor en saadan Modsætning 
træder 6iensynlig frem, vilde Lydigheden være Selvmod- 
sigelse. Confessionén viser udtrykkeligt hen til den apo- 
stoliske Forskrift (Apg. .5, 29), og Henviisningen hertfl 
laae kun altfor nær paa en Jid, da der fra den hdiesté 
Ovrigheds Side nedlagdes Forbud hnod Reformationsvær- 
kets Fremme, ja endog forlangtes af Protestanterne en 
Tilbageforelse af de kirkelige Forhold i den ældre Til- 
stand (s. ovenf. S. 18. 24 f. 29.) O- 



XVlJr 

Vi lære videre^ at Christus vil komme titsyne ^ved 
Verdens Ende\^) for al holde Dom^ og at han vil opvække 
alle Ddde^ ghe de Fromme og Udvalgte evigt Liv og be- 
standige Glæder^ men forddmme de ugudelige Mennesker 
og DjcBvlene^ ^at de skulle pines uden Ende^^). 

Anabaptisterne forkastes ^ som antage^ at iler for de 
fordomte Mennesker og Djævlene ^vil være Ende paa 
Straffen'*). 

Ogsaa de andre forkastes ^ ^som nu udsprede jS^ske 
Meninger'^) ^ at de Fromme skulle fdr de Dodes Opstan- 

') Jvf. Luther' s Skrift: „von weltlicher Obrigkeit, wie weit man ihr 
Gehorsam schuldig sey'% Walcli. X. S. 426—477. 

2) t. T. : „am jQngsten Tag". 

3) t. T. : „in die HoU' ond ewlge Strafe". 

*) t. T.; „nicht ewlge Pein und Quaal habeo werden". 

^} I. T.: „etKche jadische Lébre, die sick auch jetzund eretgen". 
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slandelse komme i Bmiddebe af et verdsligt Rige^ efter at 
de Ugudelige ere forud blevne undertrykte^). 

Denne Artikel bliver i den katholske Confutation 
i al Korthed billiget og uden Modbemærkning, saavel 
hvad dens tbetiske som dens antitibetiske Deel angaaer, 
som stemmende med det, „den katholske Kirke veed af 
det apostolske Symbolum og den hellige Skrift",, 

Artiklens tvende Bestemmelser — om Opstan- 
delsen og om Dommen — ere knyttede umiddelbart, 
som Modstykke, til den imabaptistiske Opfatning. 

1. I Opstandelses-Læren fornyede Anabap- 
tisterne og andre med dem beslægtede Lærere de chi- 
liastiske Drommerier (,Judaicas opiniones") om Christi 
synlige Tilbagekomst til Jorden, om en særlig Gjenop- 
vækkelse af de Fromme for den almindelige Opstandelse, 
om Stiftelse af et tusindaarigt jordisk Rige, som skulde 
straale i Glandsen af aai^elig Retfærdighed og Herlig- 
hed, og have Oplosningen af de verdslige Riger til Folge^). 

Hovedpunktet i denne Forestilling er Udslettelse 
af Modsætningen imellem den jordiske og den himmelske, 
den stridende og den triumpherende Karke, en Forud- 
griben af Kirkens Fuldendelse , ved at rykke den inden 
den timelige Tilværelses Gpændser. Ved en saadim 



') Jvf. de s eb w ab. Art. (13): „at vor Herre J. Chr. vil komme paa 
den yderste Dag, at dOmme de Levende og de Ddde, og at forløse 
sine Troende af alt Ondt og fOre dem.til det evige Liv, at straffe de 
Vantroe og Ugudelige, og fordOnime dem tilligemed Djævelen i Hel- 
vede evindelig". De kbh. Art. (9): „troe og lære vi, at Chr. J. 
kommende til Dom skal dOmme Hver efter #ine Gjerninger, d. e. efter 
sin Tro eller Vantro, Hjertens Frugt og Beviisniug efter Kjærlighed 
eller Ukjærlighed , ikke efter Ansigt eller udvortes ISfavn, Klæder 
eller Titel, Ragelse eller andet Menneskens Digt og Paafund". 

S) Jvf. Erbkam, p. anf. S. 398 ff. 

14 
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Forestilling vil en Forvanskning af det kirkelige Ideals 
Reenhed ikke konne holdes ude; det vil nrilkaarligt 
falde ind under Timelighedens Vilkaar, og Fuldkommen- 
heds-Tilstanden vil blive udsmykket med Træk og Far- 
ver, laante fra den sandselige Nydelse, den jordiske 
Herlighed og Magt. Og ligesaa Kdt 'vil her Charakteren 
kunne bevares af den religiOse Rolighed og Resignation. 
En Spænding maa indtræde af ængstelig Frygt og utaal- 
modig Fritten med Hensyn til Time og Tid. Det er 
bekjendt, hvilken Rolle sindrige og indviklede Udreg- 
ninger af Tiden til Herrens Gjenkomst har spillet i den 
kirkelige Verden paa saadanne Tider, hvor Begivenhe- 
derne syntes at trænge sig sammen og gruppere sig paa 
særegen varsetfold Maade. 

Det er imod disse sværmerske Forestillinger og For- 
ventninger at vor Artikel stiller den christelige Bekjen- 
delse om Opvækkelse j,af alle DOde", og det férst ved „Ver- 
dens Ende". Det er altsaa Modsætningen imellem det 
ufuldkomne og det fuldendte Christi Rige, der fastholdes: 
i sin jordiske Tilstand bærer dette Rige Ringheds og 
Forkrænkeligheds Skikkelse; dets Brdst og dets Træng- 
sler maae bæres med Taalmod, uden at friste til at gjore 
Vold paa Himmeriges Rige. Men hermed er ingenlijnde 
udelukket Begrebet om en é-emskridende Udvikling af 
Kirken, som aabner for det troende Blik Udsigten til en 
jordisk Fremtids-Tilstand, der forholdsviis, sammenstillet 
med tidligere Tiders Vilkaar, kan betragtes som seierrig 
og herlig, som Overgang til og Skyggebillede af Fuld- 
endelsen i den hoieie Tingenes Orden. Kirken ophorer 
ikke at være den stridende, fordi Forholdet bliver et ganske 
andet, end det nu viser sig, imellem Kxaften og Modstanden, 
og den i Kirken virkende Kxaft vilde ikke være en Guds 
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E^raft, dersom Forbinet ikke fmntraadte i Åarhundre- 
ders og Aartnsinders Lob »om fremskridende Forher- 
ligelse ved en altid diensynligere Overmagt over de 
modstræbende Kræfter. Dette er den pr oj^tisk- evange- 
liske Form, i hvilken Mænd som Spener og Bengel have 
indarbeidet Hovedmotivet af den cbiliastif^e Forestilling 
i deres Opfattelse af Kirkens Liv; og denne Tanke 
finder nden Vanskelighed sin Plads imellem den anabap- 
tistiske Sandseli^drelse og Confe8si<Hiens abstraete Hen- 
viisning af Fnldkommelsen til Verdens Ende. 

2. Den yderste Dom fremstilledes af Anabap- 
tisterne som dnoxctvd^cufég tmv Ttdpmp: som det forud 
bestemte Tidspunkt, da Alt skulde blive sat tilbage paa 
det oprindelige Fuldkommenheds-Punkt, det Onde i sin 
hele Udstrækning falde bort, og derved ogsaa det Ondes 
Straf blive hævet, som ved en guddommelig Magthandling. 

Det er klart, at der med en saadan Forestilling om 
det Ondes Ophor ikke kan forbindes nogen Opfattelse 
af det Onde i sand ethisk Betydning: som den frie Vil- 
lies Forvendthed, dens Affald fra og Ffendskab imod den 
guddommelige. Thi her lader sig ikke tænke noget andet 
Oph5r end som gradviis aandeHg Underliggen, ^kj&ndt 
under fortsat Strid, under det Godes overmægtige Kraft^ 
en pludselig Ophævelse derimod af det Onde og dets 
Fdlger, indtrædende ligesom ifSlge en Natumodvendighed, 
kan ikke st5tte sig til anden Forestilimg om det Ondes 
Væsen end som et sjeleligt Sygdoms-Kors, der er lagt^ 
paa Skabmiden i dens Ti&aeligheds-Tilstand, og maa 
bæres, som hvert «ndet Kors, med Taabtaod, indtil For- 
losnings - Timen slaaer. Det er denne Forrykkelse b£ 
det evangeliske Sædeligheds - Standpunkt, Oplosningen 

af det Ondes Begreb som ethisk Modsætning til det 

14 • 
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Gode, af Helliggjorelsens Væsen som seierrig Bekæmpe n 
af det Onde, der — ogsaa afseet fra den bibelske Vanske- 
lighed — har fremkaldt den kirkelige Indsigelse, i ældre 
og nyere Tider, imod Læren om en Tidsbegrændsning, der 
skulde være sat for Synden og Syndens Straf: „finem 
poenarum fdUmmi esse". Denne Indsigelse har Confes- 
sioneu optaget: „condemnabit, ut sine fine crucientur" *)• 

Men, idet Confessionen hensætter den endelige og 
uigjenkaldelige Udskillelse af de Fromme og de Ugude- 
lige, de Salige og de Fordomte til „denne Verdens 
Ende", opstaaer Spdrgsmaalet: hvilken Plads der bli- 
ver at tillægge de mellemliggende Aarhmidreder eller 
Aartusinder — mod hvis Udstrækning Menneskets jor- 
diske Livsdage svinde ind til et ringe Tidsmaal — i 
Forlosningsværkets Historie? — om ikke denne maa 
tænkes, ogsaa ud over den jordiske Tilværelses snevre 
Grændse, som fremskridende Udvikling,' Bom trinviis 
Nedkæmpen af Vantroens og Syndens Magt? — om ikke 
denne Tanke, naar den foies ind i Evangeliets Lære 
om Faderen, „af hvem, ved hvem, til hvem Alt er*\ om 
Sonnen som Verdens Forloser og Saliggjorer, forer som 
sidste Maal til en endelig og fdmindelig Forsoning, til 
en Overvindelse itf Syndens og Usalighedens ModaiDt- 
ning i Personlighedernes Veiden? 

I alle Tilfælde finde vi os her overfor Sporgsmaal^ 
om hvis Besvarelse ingen Antydning er givet i Confes- 
sionen, og ligesaa lidt i Apologien. Den nærværende 
Artikel og den 19de ere de eneste, hvor Apologien ind- 
skrænker sig til en Gjentagelse i samme Korthed, om- 
trent med de samme Ord, uden nogensomhelst yderligere 



1) Jvf. J. M fil ler: die christl. Lehre von der Sfinde. IL S« 581 f. 
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Tilfoielse;. og i de oviige officielle Eirke-Skrifter findes 
denne Lære ikke berort. Ogsaa her er et Rum aabent 
og frit imellem den anabaptistiske Fordreielse og den 
kirkelige Antithese; ogTansheden^ som er iagttaget, kan 
kun være Opfordring ^ fortsat Grmiden eller til ydmyg 
Selvbegrændsning af Tanken overfor den store Gaade^). 



xvm. 

Angaaende den frie ViUte Icere rt, at den menneske- 
lige Villie har en vis Frihed til ^t ove den borgerlige 
Retfærdighed*^) og at udtælge de Ting^ som ere under- 
lagte Fornuften. Men den har ^uden den Hellige Aand^^) 
ikke ^Kraft til at 6ve Guds Retfærdighed eller den aande- 
lige Retfærdighed*"^) y eftersom det sandselige Menneske 
(homo animalis) ikke fatter det^ som hårer Guds Aand til; 
men denne frembringes i H jer term ^ idet den Hellige Aand 
annammes ved Ordet. 

^) Dette siger Augustinus med klare Ord i den Sdie 
Bog af Hypognostica^) : „vt erkjende^ at der i alle Mennesker 



1) Jvf. Martensens Dogmatik. S. 566 ff. 

*J t. T. „ausserlich ehrbar zu leben". 

'} t T. „ohne Gnad, Hulfe nnd Wirkung des heil. Geistes". 

4} t. T. „GoU gefallig zu werden, GoU herzlich zn fQrchten, zu lieben 
oder zu glauben , oder die angeborne bOse Lust ans dem Herzen zu 
werfen**. 

6) t. T. tilf6ier: ^Und damit man erkennen mOge, dass hicrin kein 
Neuigkeit gelehrt wird" . . . 

^ Det anfdrte Skrift: vnoyyaxfnxiSy 11. VI (eller, som Titlen maaskee 
rigtigere læses^ vnofÅprjcnxoy: commonitorium) findes optaget i de 
fleste Udgaver af Augustins Værker, men kan, ifSlge de nyere kri- 
tiske Undersfigelser (s. Ben edictiner- Udgaven, 10de D.) neppe til- 
lægges ham. 
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er en ViUiesfrihid^ $om har (koiler faa) ,64 fornuftigt 
Omdomme^) ^ ikke $aa at den derved skulde være i Stand 
til^ uden Gud al paabegynde eller idelmindHe at fvddfore 
(aut terte peragerej hvad der horer Gud til^ men alene i 
dette Livs Gjemingerj gode saojvelsom ondé"^). Ved gode 
forstaaer jeg saadanne^ ^som have deres Udspring i noget 
naturligt GodC^)^ saasom: Villie til at dyrke Jorden^ til 
at spise og drikke^ ^til at stifte Venskab ^ til at forskaffe 
sig Klæder"^) ^ til at bygge sig Huus og Hjem^ til at ind- 
gaae Ægteskab^ til at rogte Qvægetj ^til at lære at haand- 
tere adskillige nyttige Tinq''^)^ til alt hvad godt der horer 
til dette Liv; all dette beslaaer ikke uden guddommelig 
Styrelse; ja^ af den og ved den er det Alt til og er bø^ 
gyndt at være tiL Men ved de onde Gjerninger forstaaer 
jeg f. Ex. Villie til Afguderie^ tilManddraV^ o^s.v* 

Pelagianerne og Andre forkastes^ som here^ ^at w 
uden den Hellige Aand^ ved naturlige Kræfter alene kunne 
el^e Gud over Alt^ saa og gjdre Guds Bud fyldest efter 
Gjerningemes virkelige Væsen'^). Thi, omendskjondt (fefi 
naturlige Kraft nogenlunde kan udfore de ydre Gjeminger 
(den kan saaledes holde Haanden tilbage fra Tyverie ^ fra 
Mord), ^kan den dog ikke frembringe Sjelens indre Retning 



1) Judicium rationis", t. T. „naturlich angeborcn Verstand und Ver- 

nunffc". 
^ t. T. „nicht dass sie etwas vermOgen mit Gott zu Handeln, a]s Gott 

von Herzen zu lieben^ zu furchten". 
3) „quæ de bono naturæ oriuntur*'. t. T. „das die Natur vermag'*. 
^) „velle habere amicum, velle habere indumenta''. t. T. ^zu einem 

Freund zu gehen oder nicht, ein Kleid an- oder auszuthun". 
*} „artem discere diversaruni rerum bonarum'*. t. T. „ein Handwerk 

zu treiben und dergleichen etwas nutzlichs Und guts zu thun". 
^) t. T. „dass \vir Gottes Gebot ohne Gnad und beil. Geist halten kdnnen". 
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(interiør es motusy^)^ som Gudsfrygt^ TilHd tilGud^ Kydsk^ 
hed^ Taalmodighed o* s. v. 

* 

Den katholske Confutåtion- gaaer stiltiende forbi 
det Sideblik, som Artiklens Antithese kaster tU den ka* 
tholske Kirkelære (^^damnant Pelagianos et al i o s"), og 
yttrer sig aldeles samstemmende med det dogmatiske 
Indkold^): ,,thi saaledes sommer det sig for de Katholske, 
at gaae Middelveien, for at der ikke skal med Pelagia- 
neme blive tillagt den frie. Villie for meget, og heller 
ikke, med de ugudelige Manichæere, blive betaget Vil- 
lien al Frihed; thi begge Dele ere uret". Hvorefter et 
stort Antal Skrifsteder anfores af det GL og det N. T. 
til Beviis for, at „det er en umenneskelig Vildfarelse at 
nægte den frie Villie i Mennesket". 

Bestemmelsen af den menneskelige Villies Frihed og 
dens Forhold til den guddommelige bliver i Confessio- 
nen, paa en meget simpel og ved forste Oiekast tilfreds* 
stillende Maade, fort tUbage til en Afgrændsning 
imellem det'ydre og det indre Livs Gjerninger. 
Den menneskelige Friheds Enemærker betegnes ved 
,justitia civilis, Livets ydre Ærbarhed", der alene gaaer 
ud paa „ydre Gjeminger", medens „den aandelige Ret- 
færdighed", der omfatter „motus interiores", det Gud vel- 
behagelige Sindelag, ikke virkes uden formedelst den Hel- 
lige Aand. En egenlig Modsætning er imidlertid ikke 
liermed givet, og den lader sig heller ikke i Virkelig- 
heden fastholde. Thi, paa den ene Side finde vi den 



^) L T. „so kOnnen wir docb die hoben Gebot im Herzen nicht thun''. 

^) Apologien har derfor fundet Anledning til at bemærke angaaende 
den katholske Billigelse: „fortræffeligt (præclare sane), men hvad 
FoTflkjel er der imellem Pelagianerne og vore Modstandere" ? 
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menneskelige Frihed, o^saa hvad ,,de gode Gjeminger'* 
angaaer, der skulle udgjore „den borgerlige Retfærdig- 
heds" Væsen, forsigtigt begrændset: „den menneskelige 
Villie har, hedder det, en vis Frihed (alicjuam liberta- 
tem)"; — Mennesket kan af Naturen „nogenlunde 
(aliquo modo) ove de gode Gjeminger". Sporges der 
altsaa, om Mennesket, overladt sil sig selv, skal 
kunne tænkes stærk nok til, under fristende Omstændig- 
heder at undgaae ydre Brud paa Loven, f. Ex. „at holde 
Haanden tilbage fra Tyverie, fra Mimddrab", da vil Sva- 
ret, ifolge Confessionens indskrænkende Bestemmelse, falde 
benægtende ud; og dette saameget vissere, som Kraften, 
der virker udad i Handlingen, efter sit Udspring fal- 
der sammen med Magten over „motus interiores", med 
Exaften til at holde Begjerligheden tilbage ved mod- 
satte, sædelig -religi5se Stemningers Hjælp. Paa den 
anden Side, naar Mennesket, hvad „den aandel|ge Ret- 
ferdighed" angaaer, bliver henviist til den guddom- 
melige Naade, hvorledes finde vi da Det nærmere 
bestemt, der her frakj endes Mennesket og overfSres til 
Gud? som „Eraft (vis) til, uden den HeUige Aaad ved 
de naturlige Kræfter alene at elske og lyde Gud", alt- 
saa som selvtilstrækkelig Styrke i Mennesket, stillet 
overfor Gud, til at haandhæve den sædelige Uafhængig- 
hed. Sporges der alts€Ui, om heraf folger, at Mennesket 
skal tænkes, i Henseende til det indre Liv, den hele 
Sindsretning (motus interiores), blottet for Evne til 
at modstræbe Fristelsen til det Onde, altsaa med 
Nodvendighed given til Priis for Kjodets og Ver- 
dens Tillokkelse, da vil Svaret efter Confessionen atter 
blive benægteude; thi herved vilde tillige den syndige 
Handling selv være given som nodvendig,' om hviken 
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det udtrykkeligt siges, at det staaer i Menneskets Ma^ 

at gjore eller at 3ade den, 

Saaledes taber Afgi'iendsninj^en am tilsjmeladende 
Skarphed* Handlingens og Sindelagets, den ydre og 
den indre Retfærdigheds Enemærker staae ikke læn* 
gere udenfor hinanden uden gj ensidig Bero ring og Sam- 
qvem. I begge Sphærer træder Mennesket paa en 
Maade (aliqao modo) frem som virkende; thi nærmost er 
don menneskelige Virksombed i begge grundet i Villiens 
Selvbestemmelse. Denne VUlie or i den Betydning 
(all quo modo) fri, at den ikke er undergiven fremmed 
Magt, at den evner at gjore egen Lov (judicium ratio ni s) 
gj ældende imod enhver Indflydelse ndenfra; men den er 
i begge afmægtig i sig selv (solis naturæ viribus); thi 
til at modstaaOj over^^inde, gjennemfore bliver den kun 
(iygtig ved Guds Naades altvirkende Kraft. Men vist- 
nok er der en stor og væsenlig Forskjel i den umiddel- 
bare StjT-kej hvormed vi blive oa Afliængigheden af den 
guddommelige Kraft bevidst , efter som Virksombedens 
Gjenstand tilhorer Aandens eller Legemets Verden; og 
det er Bevistheden herom, der ligger til Grund for den 
gjorte Adskillelse. 

Kaar den Fonn, i hvilken Sporgsmaalets Losning 
er forsogt i Confessionenj for saavidt maa erkjendes mm- 
dre tilfredsstillende j som Modsætningen, der er opstillet, 
atter balvt udj evnes ved tilfoiede Begrændsningerj og 
Udviklingen saaledes lider af en svævende Ubestemthed: 
saa kan det derimod ikke nok paaskjoimea, at Confes- 
sioneUj den evangebske Charakteer tro, bar boldt sig fri 
for den haarde og skarpe Eensidighed, bvormed baade 
Keformatorerne selv for 1530 o^ deres nærmeste Efter- 



J 
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folgere ei^e traadte op med ubetinget Forkaiftelse af den 
menneskelige Villies Frihed^). 

Den dogmatiske -Hovedretning har i den til- 
foiede Antithese faaet ait bestemtere Udtryk: som Mod- 
sætning til den pelagianiserende Retning i den katholske 
Earke. ' Denne Retning er vel i selve de dogmatiske Be- 
stemmelser forsigtigt tilhyllet, men saameget mere uforbe- 
holdent træder den frem i den kirkelige Sædelæres og i 
Kirkelivets hele Tilsnit og Præg. I Trident bliver Forholdet 
imellem „den opvækkende og understottende Naade" og 
„den frit samstemmende og medvirkende Villie'' saaledes 
stillet ud fra hinanden, at „Gud berorer Menneskets 
Hjerte med den Hellige Aands Oplysning, og at Menne- 
sket herved ikke forholder sig' uvirksomt^ idet han enten 



^} Man sanimenhdde Mel anch'thons tidligere Yuringer om „det 
ugudelige Dogme om den frie Villie — at der ikke gives nogen Fri- 
hed i Villien , efterdi alt hvad der skeer skeer med Nddvendighed, 
efter en guddommelig Fprudbestemmelse" (loci theol Udg. 1521: 
de hominis viribus), — eller Resultaterne af Luthers Undersdgelse 
„de servo arhitrio" (1525) imod Erasmus: „naar det staaer fast, at 
Gud har forud ordnet Alt ved udtrykkeligt Raad og Villie, saa 
slaaer dette Tordenslag den frie Villie til Jorden". — „Den frie 
Villie er et blut Ord og et Intet , og Alt hvad der skeer maa skee 
saaledes efter guddommelig Bestemmelse". — „Menneskets Villie 
staaer midt imellem Gud og Satan, og lader sig fdre, lede og drive 
som en Hest eller et andet Dyr. Tager Gud ham i Besiddelse , saa 
gaaer han , hvorhen og saaledes som Gild vil. Tager Djævelen ham 
i Besiddelse, saa vil og gaaer han saaledes som og hvorhen Djæve- 
len vil. Den menneskelige Villie er saaledes ikke fri eller Herre 
over, til hvem af de to han skal Idbe og holde sig; men de to Stærke 
fægte og stride om, hvo der sk^l besidde ham" (XVIII. S. 2083. 
2123 f. 2197). — Senere blev det Concordie-Formelens Lære, 
at „den naturlige frie Villie alene er virksom og dygtig til det^ der 
er Gud misliageligt og strider imod ham". Noget andet ev det, at 
der dog atter i Forkastelsen af det calvinske Beigreb om den guddom- 
melige Forudbestemmelse m. H. t. Synden ligger en middelbar Aner- 
kjendelse af den menneskelige Villie som selvvirksom til at modstaae, 
og altsaa ogsaa til at modtage, Naaden. 
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modtager eller forskyder den, men dette dog saaledes 
at forstaae, at han ikke uden Guds Naade kan ved egen 
iri Villie bevæge sig hen til Retfærdigheden (movere se 
adjustitiam)"^). Men, hvor oiensynligt end her Bestræbel- 
sen, under den udstykkende og fordelende Fremgangsmaade, 
«r henvendt paa at undgaae det pelagianske Præg, forer 
dog den katholske Eetfærdiggj oreises-Lære og det hele 
Bods-Institut, der lægger Hovedvægten paa Gjeminger- 
nes Fortjenstlighed, til at udhæve og fremdrage den per- 
sonlige Frihed i Mennesket som det Forste og Vigtig- 
6te*). Ogsaa denne Retning har sin mniskjendelige 
Sandhed og sædelige Betydning ; men vi finde denne 
atter væsenlig fordunklet, naar den menneskelige Per- 
sonlighed, Frihed og Ret i samme Grad bliver under- 
kjendt og fornægtet overfor Kirken, som den bliver 
haandhævet og gjort gjældende overfor Gud. Det er 
som om den menneskelige Selvstændighed kun derfor 
bliver opretholdt, for at Kirken kan have brugbare 
Organer forbeholdte sig, som den kan tage i sin Tjeneste, 
hvis sædelige og religiose Virksomhed skal af den lade 
sig lede og beherske i alle sine Retninger og Bevægelser. 
I Modsætning hertil bliver i den protestantiske Kirke- 
lære den menneskelige Personlighed og Individets aande- 
lige Selvstændighed opretholdt med al Styrke overfor 
Kirken, hvorimod der ligeoverfor Gud kun er ladet 



1) Sess. VI. c»p, 5. 

^) Sess. VI. can. 4. 5: „Dersom Nogen siger, at Menneskets frie Villie, 
efter at være sat i Bevægelse og opvakt af Gud, ikke virker med . . ., 
men som noget Livldst aldeles ikke foretager noget, og forholder sig 
aldeles uvirksom, — eller dersom Nogen siger, at Menneskets frie 
Villie er efter Adams Fald tabt og udslukket, eller at den er en blot 
og bar Benævnelse uden Indhold (res de øolo titulo, imo titulus 
sine re): da være han anathema". 
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Rum for Følelsen af aandelig Uformuenhed, for den yd* 
myge Erkjendelse, at den menneskelige Villie intet er og- 
intet formaaer, uden derved at den bæres og styrkes af 
Naadens altvirkende Kraft. Ved at oplose denne Be* 
kjendelse og forfolge dens Momenter med logisk Slut- 
ningstrenghed, kan man vistnok ft)res — og er ikke blot 
i den reformeerte, men ogsaa i den lutherske Kirke ble- 
ven fort — til et reent og udelukkende Modsætnings- 
forhold, hvor enhver sædelig Kraft udenfor den guddom- 
melige skulde være at tænke som ophævet, og Mennesket 
kun blev tilbage som det villielose Redskab i Almagtens 
Haand. Men efter Anlæg og Retning har vor Ejbrkes 
oprindelige Lære — vistnok uden at gaae dybere ind 
paa Problemets Losning — bevaret sig i Samklange 
med Evangeliet: „vi betage ikke den menneskelige 
Villie Friheden — hedder det i Apologien — ; men, om- 
enskjondt vi tillægge den frie Villie Frihed og Evne 
til at ove Lovens udvortes Gjeminger, tillægge vi den 
dog ikke den aandelige Kraft: rettelig at fiygte Qud,. 
rettelig at troe paa Gud; . . . dette kan det menneskelige 
Hjerte ikke opnaae uden den Hellige Aand"^)« Og naar 
Udviklingen irepetitio conf. gaaer lid derpaa: at „Menne- 
sket ikke ved egne naturlige Kræfter formaaer at frigjore 
sig fra Synden og den evige Dod, men at denne Fri-^ 
gj oreise og Omvendelse til Gud skeer ved Guds Son^ 
som levendegjor os ved den Hellige Aand": da ligger 
her allerede Antydning af AdskiUelsen imellem Friheden 



O Jvf. Ud g. 1540, hvor det hedder med stdrre Bestemthed: „dea 
aandelige Retrærdif^hed frembringes i os, naar vi understottes af den^ 
H. Aand ; — her er det nødvendigt, at vi styres og hjælpes af den IL 
Aand ; — de indre Rdrelser kan den menneskelige Natur ikke bevirke^ 
uden at den H. Aand styrer og understotter vor SJeK 



Den 19de AHikcL 



«om Evne og som frigjort Tirksom Kraft ^ der i den 
nyere Theologio har faaet sit Udtryk i Adskillelsen af 
den reale^ aubjective og den ideale ^ væsenlige Frihed^), 



XIX. 

Angaaende Syndens Aarsag lære rij ai^ omrndskjondi 
€ud skaber og opholder Naiuren^ Aarsagm til Synden 
alligÉvel er VUHm ,i de Onde^')^ nemlig Djæmlen og de 
Ugudelige^ hvilken^ ^naar Gud ikke stuaer den bf (non 
ndjmmnle Deo)^)^ vender nig bort fra Gvd; saahdes som 
Ckristus siger i Jok. S: ^^naar han lahr Logn^ tater han 
uf sig S€h'\ 



L 



'} I Haae^ji conf. rtnff. lyd^r Artiklf^n saaledes: ,,vl bekjende^ nt den 
frie Villic, Gnie aldeti ^uddammeli^e Naade, intet formaacr iidctiGud, 
at den bliver o vei vældet af Syncfen o|f pjenoprellel ved Chris lus*'. 

^ U T, „ia alJen Béseii und Veiiicbtcrn Gpties". 

*j3jf|t]nni non ndjavatDeaa, t. T* „libbald so Golt die Hånd al>- 
^elban hat". Hev synes her. i den samtidige lydi^ke Te^t, »t hwvea en 
BUthcnIisk Fortolkning al' Melanchthons >Tpning med de tvetydii^t stil- 
lede Ord, Denne Forklaring ev ogsaa ftdgl haftde i de ældste danske 

• Oversættd^^er (nf S a fh)l in , 15S3 („hvilke mcdhen Gud overgiver dt 
vende de s\^ iVa ham") o^ af O Ui I J n cq b^6n IBIB (,,saasnarl som 
Gnd blaser llaanden af dennem"), og i den nyeste af K ndel ha th 1S2^ 
(,,fo]'ladt af Guds Bistand"). Ikkun Balle (1817) har furetrnkket en 
anden Oveisa?tte]ac: „uden at Gud hjælper til*'. Sætningen kan 
nenitig o^saa o[»]55es sa åledes: j,ita tam en nt nnn adjuvet 
Deus" (jvf. Seerupi Bemmrkn. ved den 19de Art. i A,C., i Måller'a 
nyt theol. Bibk XVH. S, 216 ff,). Og S^gen bliver unægleli^t 
ivivliJOin, naar vi sammenholde et aldeles ligearlet Sted i et andet 
kirkeligt Skrift af S^lelanchthon: repelit conf. dedoctnnn: „den frie 
Villie i Djævelen og iMrnneskenc var Aarsflg- til Faldet ^ ikke fiuds 
Villie, eftersom han hverken vil -Synden eller iidliger den eller hjæl- 
per Id fnec approhtvt ncc adjuvaQ'\ I \}t\g, 1540 er LMtrykket, 
formodenlig paa Grund af Tvetydigheden, undgoaet; det hedder der: 
f, hvilken vender sig bort fra Gud til andre Ting imod Quda Bcfa-- 
linger". 
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Denne Artikel, som i den katholske Confutation 
bKver ligefrem betinget, og i Apologien simpelthen 
gjentaget uden nogen Tilféielse eller Udvikling, staaer i 
den noieste Forbindelse med den foregaaende. Thi af 
Begrebet om den menneskelige Frihedsevne og dens 
Underordnen mider den guddommelige Causalitet frem- 
gaaer umiddelbart Spdrgsmaalet om Granden til det sæde- 
lige Onde, saa at Besvarelsen af dette Sporgsmaal af- 
giver en praktisk Commentar til Villiefrihedene Theorie. 

Hvor nemlig Indskrænkningen af den menneskelige 
Villies Omraade til „de ydre Gjeminger", „det borger- 
lige Livs Retfærdighed", med Udelukkelse af „de indre 
Sj eistilstande", tages i fuld Strenghed efter Ordenes Ly- 
delse, der vil man uafviseligen blive trængt hen til at 
soge Grunden til den onde S jelstilstand ikke mindre end 
til den gode i den guddommelige Almagtsvillie ^) ; og til 
at udsone med den tilbagestodende Haardhed i denne 
Sætning er kun een Udvei at oine: at soge tilbage til 
et AbstractionS'Standpunkt, hvorfra det Onde kan sam- 
menfattes med det Gode under den fælleds Kategorie af 
den rene Handlen, den i sædelig H^enseende indifferente 



') saaled€s som, for at anfdre et Exempel, Melancbthon tidligere er- 
klærede Judas's Forræderie ikke raindt'e end Pauli Kaldelse for en 
Gjerning af Gud: „constat Deum omnia facere, non permittere sed 
potenter L e. ut sit ejus proprium opus Judæ prodltio sicnl Pauli yo- 
catio^' (comm. in ep. ad Rom. 1525). laiod denne Paasfami (som 
er udeladt i de senere Udgaver) stillede Ti identiner-Conciliet sin, 
med Confessionens Artikel samstemmende, l«ære: „dersom Nogen 
siger, at det ikke staaer i Menneskets Magt at g}dre sine Yeie onde, 
men at Gud virker de onde Gjerninger ligesaavelsom de gode, ikke 
blot tilstedende, men i egenlig Forstand og ved sig selv, saa at Ja- 
das^s Foræderie er hans Gjerning ikke mindre end Pauli Kaldelse, 
han være anathema". 
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Yttring af en aandeKg Kraft*), saa at den sædelige Mod- 
sætning af det Onde til det Gode ikkun beholder en 
illusorisk Betydning og Gyldighed for den menneskelige 
Betragtning*), — en Betragtning, der tilsidst ender i 
Oplosning af det Ondes Begreb i en reen Negation^). 

Anderledes Confessionen. Villien i den frie Skab- 
ning træder her frem som selvstændig Grund til Affaldet 
fra Gud („avertit se a Deo"), uden at dens Forhold tU 
Gud som Skaber og Opholder ophæver Tilregneisen 
(„tametsi Deus creat et conservat Irøturam")* Vel til- 
foies det, at denne VUliens Bortvenden fra Gud skeer 
derved, at Gud ikke staaer den bi („non adjuvante 
Deo"); og Slutningen kunde synes vel begrundet, at 
Syndens egenlige og virkende Grimd saaledes dog til- 
sidst bliver at s5ge i Gud, som forholder Skabningen 
sin Naade og dermed giver den aftnægtige Villie til 
Priis for Syndens Magt. Men ligesaa lidt som det ved 
hine Ord er udtalt, at den bistaaende Naade skulde 
virke med uimodstaaelig Magt og gjore Frafaldet umu- 
ligt, ligesaa lidt er Affaldet givet som den uimdgaaelige 



1) Jvf. Luther (XVIII S. 2294): „Gud kan ikke handle ondt, end- 
skjdndt han gjdr det Onde ved de Onde, fordi han som den i sig selv 
Gode ikke kan handle ondt; men han bruger de Onde som Redska- 
ber, der ikke kunne gaae nd af deres Natars Drift og Bevægelse. 
Derfor ligger Skylden til at der skeer Ondt i de onde Redskaber, 
som Gud ikke lader staae ledige; ligesom naar en god Tdmmermand 
eller Bygmester bugger ujevnt med en fordærvet 6xe fuld af Skaar^*. 
Zwingli (de provid. opp. I. p. 365.): .,Forsaavidt Gjerningen er 
Værk af Gud som Ophav, Bevæger og Tilskynder, er den ikke For- 
brydelse; men forsaavidt den er Menneskets Yærk, er den Forbry- 
delse og ]Misgjerning^\ 

•)Calvin'8 bekjendte Paradoxon : „Mennesket falder som FOlge af 
Guds Forsyns Foranstaltning (diei providentia sic ordinante), men 
det falder ved egen Brdde (sno vitio)**. inst. rel. chr. III. 23, 8. 

«) Jvf. J. Ualler: die christl. Lehre von éor SQnde. II. S. 300--307. 
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Og aadeblivelige Virkjuiig, hvor Skabnmgen staaer overladt 
til sig selv. Det er kun den naturlige og nærmeste Folge der 
her er betegnet, saaledes som den er grundet i den fæl- 
leds Syndighed og 'Forvendthed, hvor ikke den guddom- 
melige Naade træder oprehende og styrkende til. Men, 
idet Confessionen afviser den Tanke, at Mennesket skulde 
kunne vælte Ansvaret for Synden bort fra sig, indsky- 
dende sig under egen Afmagt og den guddommelige 
Enemagt, ligger heri Anerkjendelsen af en vis selvstæn- 
dig Virksomhed pflit de aandelige Enemærker, ligesaa 
vel til at imOdekomm^e og anvende Naadens Bistand som 
til at aflukke sig for den og vis^ dens. Magt tilbage. 
Saaledes have Confessionens Antydninger om Villiens 
Frihed forst ved denne Artikel naaet deres Afslutning 
indtil det i sine umiddelbare Folgeslutninger praktisk 
vigtige Punkt, hvor Bekj endelsen har troet at kunne 
standse. 



XX. 

See ovenfor S. 104—110. 



XXL 

^^Angaaende Dyrkelsen af Helgene lære vi, ^at der 
kan skee en offenlig Ihukommelse af de Hellige (jjuod 
memoria sanctorum proponi poiesty^)^ paa del vi skulle 
efterligne deres Tro og gode Gjerninger ^ Enhver efter sii 
Kald; saaledes som Keiseren^) kan efterligne Davids Exem- 

O l. T. „dass man der Hciligcn gedenken «oH»\ Derefter tilf&ies: „auf 
das8 \i;ir unsern Glauben stårken, so wir seben, wie ihnen Gnad 
wicderrahren, auch wie ihnen durch Glauben geholfen ist". 

^ t. T. tilfOier: „seliglich und gdUlich". 
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pd i at fdre Krig^ for at holde Tytkerne borte fra Fmdre^ 
landet; ^thi begge ere de- Konger^ ^). Men Skriften lær^ 
ikke at paakalde de Hellige eller at begjere Hjadp af dem^ 
idet vi have Christus alene som Mægler^ Forsoner^ Ypper" 
stepræst og Talsmand. Hmn skulle vi paakalde ^ og han 
har lovet at ville hbre vore. Bonner ^ og ^denne Dyrkelse 
er ham hbiUg til Behage ^)n nemUg at vi paakalde ham i 
alle Trængsler^ efter 1 Joh. 2: ^Dersom Nogen synder^ 
da have^ m en Talsmand hos Gud''^). 

Det er charakteristisk, at iblanilt de 21 Artikler Be> 
svareisen af denne indtager det storste Rum i den ka- 
tholske Confutation; — „paa intet aadet Sted bHver 
der declameret med storre Vidtloftighed (prolixius rhe- 
toricantur)", bemærker Apologien. Saa dybt foltes Ind- 
snittet, der her var gjort i et af de ømmeste Punkter af 
den katholske Cultus og den praktiske Livs-Fromhed. Næst 
at yttre Forundring over, „at Fyrster og Stæder have 
taalt, at en saadan Vildfarelse er opstaaet, som saa ofte 
er bleven forddmt i Kirken" — der henvises til Vigi- 
lanfius, Albigenseme og Beghardeme — y bliver Helgen- 
Paakaldelsen stottet paa „den almindelige Earkes Skik 



1) t. t. ^dénn beide øhid in kOniglicbem Amt, welchs Schutz und 
' Schirm jbrer Untertbaoen fodert". 

^) t. T. „Dass ist aucb der bdchste Gottesdienst nacb der Schrift". 

3) Jvf. d e kbb. Ar t. (31. 32) : „Vi troe o^ lære, at Quds værdige Hel- 
gene, d. e. ret troe cbriøtne Mennesker, maae og bOr at bede for 
binanden og betee deres Kjærlighed. Men om de værdige Helgene 
og Guds Venner, som ere d6de og hvile i Herren, have vi intet i 
Skriften, at vi skulle flye til denncm eller paakalde dennem. — Vi 
troe og lære, at Christus er vor eneste Tolk, Patron, Forliger og 
Mægler mellem os og Gud Fader, og han er, idet han er Gud og 
Menneske, os nok, at vi have ingen Anden behov, og til hannem for- 
lade vi os". 

15 
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♦ 
Og Autoritet og alle hellige Fædres Consens''. Derefter 

tages ogsaa Skriftens fonueeutlige Vidnesbyrd til Hjælp: 
Joh. 12, 26 (der gives den mærkelige Vending: ,,naar 
Gud ærer de Hellige, hvorfor skidle vi Mennesker ikke 
ære dem?"); Jobs Forbon for sine Venner, der blev 
b5nh5rt af Gkid („hvorfor skulde da den fromme Gud 
ikke meget mere opfylde Jomfru Marias Bon, naar han 
opfylder Jobs?"); Bar. 3, 3: „Herre, Israels almægtige 
Gud! hor de dode Israeliters Bon" (Luther: „deres, 
som befinde sig i Dodens Svælg"; — „altsaa bede de 
Dode for os"); 2 Makk. 15, 12 «.: Judas Makkabæus's 
Syn: Onias og Jeremias bedende for Folket; Apok. 
5. 8: Rogofferet, som er de Helliges Bonner, der 
stige op mod Himlen o. fl. St. Der tiKbies endelig: 
„ihvorvel Hs. keiserl. Majestæt bekjender, at der er kun 
een Forlosnings-Mægler (mediator redemtionis), saa 
er der dog mange Forbons-Mæglere (mediatores 
intercessionis)" ; saaledes som Moses bad for Israels Bom 
(2 Moseb. 17, 32), Paulus for Skibsfolket (Apg. 27^ 
35), de christelige Menigheder for Apostlene (Rom. 15^ 
30. 2 Kor. 1, 11. Kol. 4, 3. Apg. 12, 5.). „I Betragt- 
ning af alle disse Grunde skal det forlanges af Fyrsterne 
og Stæderne, som bore dem til, at de forkaste dette 
Stykke af Confessionen, og fastholde, troe og bekjende 
med den hellige, almindelige, rettroende Kirke om de 
Helliges Dyrkelse og deres Forbon, hvad den hele 
christelige Verden troer og bekjender, og hvad der og- 
saa til Augustins Tid har været brugeligt i alle Kirker" ^). 

^) Jvf. Trid. Con c. Sess. 25: „den h. Synode paalægger alle Biskop- 
per . . , at de omhyggeligt undervise de Troende og lære dem , at de 
Hellige, som regere tilligemed Christns, frembære derea 
Bønner for Menneskene, at det er godt og gavnligt at paakalde dem 
ydmygelig, og at hentye til deres Bdnner, Hjælp og Bi- 
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Fra protestantisk Side er forst og fremmest 
den Stilling at mærke, der er givet deane Artikel i Con- 
fessionen. Efter den Betragtningsmaade, der senere er 
bleven den herskende i den protestantiske Verden, bmde 
det neppe synes tvivlsomt, at Paatalen af Helgenpaakal- 
delsen maatte være henlagt til Artiklerne om „de kirke- 
lige Misbrug". Naar derimod den herhenhørende Yttring 
og Erklæring har faaet Plads indenfor Grændsen af de 
dogmatiske Artikler, da er allerede herved' antydet en 
velbevidst Adskillelse af Brug og Misbrug, og en religiSs 
Interesse ved at see Sammenblandingen af begge fore- 
bygget. Dette fremgaaer ogsaa af den omhyggelige Be- 
handling, der i de ovrige kirkelige Skrifter er bleven 
denne Undersogelse til Deel. 

Apologien opholder sig spottende over Modstan- 
dernes Beviisf oreise, der blander Forbonner af Levende og 
af Dode, hædrende Ihukommelse af de Hellige og deres 
Paakaldelse sammen som Eet*). Apologien bestræber 



stand, for at opnaae Velgjerninger af Gad ved hans S6n 
J. Chr. vor Herre, som alene er vor Forløser og Frelser". Med 
endnu stdrre Uforbeholdenhed træder den egennyttif^e Charak- 
teer frem i catech. rom. III. 2, 12. 13, 15: „Ogsaa af den Grund 
skalle de Hellige dyrkes og paakaldes, fordi de bestandig bede for 
Menneskenes Vel, og Gad tildeler ogsaa mange Velgjernin- 
ger for deres Fortjenesters Skyld og den Naade, hvori 
de staae; — som Angastinns siger, at der er Noget, som Gad 
ikke tilstaaeros, uden at en Mægler og Forbeder træ- 
derim el lemmedsinBdnoggode Tjeneste. — Men hvo kan 
tvivle baade om den Ære, som skyldes de Hellige, og om den Be- 
skyttelse, som de overtage af os , naar han seer de an der falde 
Virkninger, som skeer ved deres Grave: Helbredelse af 
Cine, Hænder og andre Lemmer, Gjenopvækkelse af Ddde, Uddri- 
velse af Dæmoner?" 
^ Den kunde have fOiet til: méd hvilken Ukritik det Nye og det GI. 
TestA, kanoniske og apokryphiske Skrifter ere fattede sammen som 
lige reen Beviisktlde. 

15 • 
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sig dernæst for at fremstille Forholdet klart og reent^ 
ved at holde Confessionens Adskillelse af honor eller 
memoria og invocatio fast. Det indskærpes at holde 
de Helliges Minde i Ære, i tredobbelt Henseende (triplex 
honos): som Taksigelse til Gud, at han har meddeelt 
sine Naadegaver til Tjenere, der have anvendt dem med 
Troskab, som Bestyrkelse af Troen, ved Synet af de 
Mænd, i hvis Svaghed Guds Naade har viist sig stærk, 
og som Efterlignelse af deres Fromhed og Dyder ^). 
Hvad derimod angaaer Paakaldelsen, saa, „omend- 
skjdndt vi indromme, at, ligesom de Levende bede for 
for den hele Kirke i Almindelighed, saaledes de Hellige 
i Himlen bede for Kirken, ^ves der dog i Skriften intet 
Vidnesbyrd om Forbon af de Dode, med Undtagelse af 
Drommesynet i 2 Makk." ' Det bliver videre fra Prin- 
cip et s- Side fremhævet, at det fomodne GJnmdlag for 
Bonnen mangler, at Forholdet til de HeUige bliver et 
svævende og ubestemt; thi „om end de HeUige bede 
nok saa meget for Kirken, folger ikke deraf, at vi skulle 
paakalde dem ; — da der her hverken kan anfbres nogen 
Befaling eller nogen Forjættelse eller noget Exempel af 
Skriften, saa folger deraf, at Samvittigheden ikke kan 
have nogen Vished augaaende en saadan Paakaldelse''; 
thi det er Opspind, naar „Nogle tillægge de Hellige 
Guddommelighed, saa at de skulle kunne see de lonlige 
Tanker i vor Sjel; — men en Bon uden Tro er ikke 
Bon (oratio sine fide non est oratio)''. Med Hensyn 



^) Det sidste Pankt findes mod Artiklens Slutning nærmere udviklet : 
„Det er gavnligt at hdre, hvorledes de hellige Mænd have forvaltet 
Statstyrelsen, hvilke Trængsler og Farer de have udstaaet, hvorledes 
de i farefulde Tider have staaet Kongerne bi, hvorledes de kave lært^ 
hvilke Stridigheder d« have hart med Kjetteme" o. s. v« 
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dernæst til Adskillelsen^ der gjores fra katholsk Side: at 
Paakaldelsen nemlig skal gjælde de Hellige ikke som 
Forsonere (mediatores redemtionis) , men som Forbedere 
(mediatores intercessionis)^ saa erindres herimod^ at, selv 
om denne Adskillelse lod sig overholde, deri vilde ligge 
,,en Fordmikling af Christus^ idet den Tillid til Barm- 
hjertigheden, som tilkommer Christus, bliver fért over 
paa de Hellige, som om Christus skulde være den haar- 
dere, den frygtelige Dommer og Hævner, de Hellige 
derimod de forsonligere", men at i Virkeligheden begge 
Forestillinger blive sammenblandede, idet „de Helliges 
Fortjenester tihregnes Andre ; de lære nemlig, at vi skulle 
fortroste os til dem, som om vi skulde blive agtede ret- 
færdige for de Helliges Fortjenesters Skyld"; saaledes 
pai&aldes ikke længere deres blotte Forbon, men der 
bliver tillagt deres Fortjenester en forsonende Kraft ^). 
„Fra forst af synes Nævnelsen af de HeUige, saaledes 
som den forekommer i de gamle Bonner, at være opta- 
get i taalelig Hensigt; senere ftilgte Paakaldelsen, og 
derefter æventyrlige og mere end hedenske Misbrug. 
Fra Paakaldelsen gik man over til Billederne; ogsaa 
disse bleve tilbedte, og man meente, at der var en sær- 



13 Som Exempler anfOres en Form, under hvilken Abiolntionen medde- 
les: „vor Herres J. Chr. Lidelse, den saligste Jomfrb Marias og alle 
Helgenes Fortjenester blive dig til Syndernes Forladelse!" ^ og 
denne Bedeformel: ,,Naadens Moder, beskjerm os imod vor Fjende, 
og annam os i Oddens Time"! Der anfOres ogsaa Exempler paa 
„hvorledes bestemte Forvaltningsgrene (procurationes) ere betroede 
de enkelte Hellige, saa at Anna giver Rigdom, Sebastian holder 
Pesten borte, Valentin helbreder for faldende Syge, Georg er Rid- 
dernes Skytspatron; ligesom hos Romerne Juno antoges at berige, 
Febris at fordrive Feberen, Castor og Pollux at beskytte Rid- 
derne" o. s. y. 
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egen Erafl; i dem, ligesom Stjemetydeme digte om visse 
Afdelinger af Himmeltegnene*' ^). 

En dybt^aaende og indholdsrig Betragtning, hentet fra 
Bonnens Væsen, findes i repetitio conf. : ,yDer gives ingen 
storre Styrkning, ingen kraftigere Tr5st end den rette 
Paakaldelse; derfor fortjene de Daddel, som enten for- 
somme eller forvanske den rette Paakaldelse. Men der 
gives forskjeUige Forvansknings - Maader .. . At tillægge 
Skabningen Almagt, er en Ugudelighed; ved Paakaldelse 
af en Skabning, som staaer udenfor dette Liv, tillægges 
der denne Almagt, fordi deri indeholdes en Bekjendelse, at 
denne Skabning seer ind i Alles Hjerter, og formaær at 
adskille de oprigtige Sukke fra djB skromtede ; men dette 
kan alene tillægges den evige Fader og hans Son og 
den Hellige Aand. Derfor bor der ikke skee nogen 
Paakaldelse af Mennesker, som have forladt dette Liv"*). 
Altsaa: skal der kunne tillægges Helgenpaakaldelsen den 
sædelige Kraft, som er uadskillelig fra den sande Bons 
Væsen, at virke rensende og velgj5rende paa den Be- 
dende selv, da maae de Hellige, til hvem Bonnen hen- 
vendes, tænkes som Hjertekjendere, der skue ind i Sje- 
lens Londom; og omvendt: dersom man frygter for at 
lade Skabningen træde i Skaberens Sted, at tillægge de 
Hellige Evne til at adskille den fromme og den ufromme. 



O „Vi have i et Kloster — fSies der til — seet et Billede af den hellige 
Jomfru, der sattes i Bevægelse ved Kunst, som om det skete ved 
egen Kraft, at det skulde synes enten at afvise eller at tilvinke de Be- 
dende". Troen paa slige Naadebilleder er det, som bekjend^ lykke- 
des at bevare i det katholske Folk indtil vore Dage. 

^ Jvf. Confessionens Ud g. 1540: „Paakaldelsen af de afddde Hellige 
overfdrer den Ære, som skyldes Gud alene, til Mennnesker, tillægger 
de Ddde Almagt, at de Hellige skuUe kunne see, hvad der rdrer sig 
i Hjerterne, tillægger dem Christi Mæglerkald og fordunkler hans 
Ære". 
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den andægtige og den skromtede B5n, da kan det ikke 
forebygges, at Bonnen synker ned til et reent Skin- 
helligheds-Værk. Thi „Naturen er af sig selv kim altfor 
tilboielig til at flye fra Gud og Christus, og sætte sin 
Lid til Mennesker"^)- 

Endnu maa til de melanchthonske Yttringer foies 
en Yttring af Luthers Kirkeskrift: de schmalkaldiske 
Artikler. Helgenpaakaldelsen betegnes der som „en 
af de antichristelige Misbrug, der strider imod den fdrsté 
Hovedartikel og udsletter Erkj endelsen af Christus"; 
men derefter hedder det: „Ihvorvel Englene i Himlen 
bede for os, ligesom Christus selv ogsaa gjor, og saale- 
des ogsaa de Hellige paa Jorden og maaskee ogsaa i 
Himlen, saa folger ikke deraf, at vi skulle paakalde og 
tilbede Englene og de Hellige, holde Faster, Fester og 
Messer for dem, oflfre til dem, stifte Kirker, Altere og 
Guds^eneste, og agte dem som Nodhjælpere, fordele 
alleslags Hjælp iblandt dem, og tillægge hver Enkelt 
en særegen Kraft; thi det er Afguderie, og saadan Ære 
tilkommer alene Gud, — om jeg end ellers vel kan ære, 
elske og takke dem i Christus. Naar saadan afgudisk 
Ære bliver taget bort fra Englene og de afd5de Hellige, 
saa vil den anden Ære være uden Skade, ja snart blive 
glemt; thi, hvor der ikke mere er Nytte og Hjælp, baade 
legemlig og aandelig, at vente, ville de vel lade de Hel- 
lige i Fred, baade i Graven og i Himlen. Thi for intet 
eller af Kjærlighed vil Ingen synderlig ihukomme', agte 
eller ære dem"^). 



^) Luther: „Beantwortnng der Fraj^e: ob die verstorbenen Heiligen 

fQr ans bitten". XIX. S. 1202 f. 
^ Men hvor smukt har ikke Luther anviist den rette Maade at dyrke 

dem paa: „Der ehret die Heiligen recht in Gott, der da anschauet in 
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Der ligger ikke ringe Betydning; intet ringe Bidrag 
til Selvcharakterisering i den Stilling ^ hvori den In- 
thenske lEorke oprindeligen har sat sig til det Antal af 
Personligheder ; som den katholske Kirke sammenfatter 
under Benævnelse af „Helgene". I disse Personligheder 
er Barkens Livshistorie gjennem de forskjeUige Tidsrum 
sammentrængt; den hele Udviklingsgang er skeet igj en- 
nem dem og ved dem; i Forskjelligheden af Kræfter og 
Virksomhedsformer^ hvormed Kirkens Bekjendere og 
Blodvidner, dens Ls^ere og Styrere, dens Forbilleder 
paa de stærke og de milde christelige Dyder have ud- 
fyldt hverandre, træder Kirkens aandelige Herlighed, 
dens rige Skat af Naadegavemes Mangfoldighed .ligesom 
historisk legemliggjort til Skue. Og naar derfor den 
lutherske Kirke, selv under den skarpeste Polemik imod 
Udvæxteme af en Overtro, der kun var betænkt paa at 
„gjore Gudfrygtigheden til Vinding", har erkjendt Vig- 
tigheden af „at bevare Ihukommelsen af de Salige og 
deres Liv blandt de christne Folk, fordi Kirkens Histo- 
rie bor være kjendt af Alle, ved hvilke Vidnesbyrd den 



ihnen G ottes Werk und Gnade, und durch solohe 6etractitaB(( bewe- 
get wird, und zerrinnet in eine sussc Licbe zu Gott, dass er so grosae 
Gaben ihnen yerliehen hat. AIs wollte cin solcher Mensch so spre- 
chen: ich lobe dich und danke dir, du frommer Gott! denn deine 
GQte wfihret ewiglich; du bast diesen Heiligen ergriffen, und aus 
dem Thon der SQnden und Verdamniniss dir ein so herrlich Gefåss 
der Ehre zubereitet. Siehe, also hast du nun Gott gelobet in diesem 
seinen Heiligen. Wiederum solist du nun auch den Heiligen in Gott 
also loben: o, du heiliger MannGot(^s! gebenedeiet bist du unter den 
Meøschenkindern , der du von Gott werth geachtet bist, mit so 
unaussprechlicher Gnade und seligen Gaben gezieret zu werden . . • 
es wird in dir vollendet werden^ was dir ge^aget ist von dem Herrn. 
Siehe, also musst du empfinden den siisscn Geruch der Gnade Gottes, 
ausgegossen iiber die Heiligen, und die Trdpflein seiner Gute kosten, 
dass du aucK iiverdest in Gottes Liebe eatzundet". 
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er bleven kaldet og stiftet, hvorledes den holdes vedlige, 
og i hvilken Skikkelse Læren er bleven forplantet ved 
Fædre, Propheter, Apostle og Martyrer" (repetit. conf.)^): 
da have vor Kirkes Ordforere ikke paa oiensynUgere 
Maade kunnet lægge for Dagen, hvor magtpaaliggende 
det har været dem, fra forste Færd at holde den historiske 
Overleverings, det historiske Samfimds Baitnd vedlige. Og 
ikke mindre Vægt har den Betragtniog: at Reformatorerne 
— til samme Tid som de med saa stor Styrke fremhæve den 
menneskelige Syndighed, der udelukker Tanken om Hel- 
lighedjog et helligt Liv i katholsk Betydning — have været 
villige til at erkjende den sædelige Opbyggelses-Kraft, 
der ligger i Henviisningen til „de Hellige, der have an- 
vendt de betroede Gaver med Troskab" (apol.), „der 
maae prises for deres Omhu, at disse guddommelige 
Gaver ikke skulde gaae til Spilde" (rep. conf.). 

Der ligger i Exemplet af den Besindighed, hvormed 
her det religiose Blik er bleven holdt ufordunklet af pole- 
misk Interesse, en Opfordring for den lutherske Kirke til 
med lige Consequents fremdeles at holde den polemisk- 
néjjative og den kirkelig-positive Betragtning ud fra hin- 
anden. Men det har kun altfor vel viist sig som et 
sandt prophetisk Ord, naar Luther i de schmalk. Art. 
yttrer: at, „naar der ikke er Nytte og Hjælp at vente, 
vil den anden Ære ikke vare længe". Det synes 
virkelig, som om den protestantiske Kirke ikke har havt 
noget imod, om den kirkelige Fortids Heroer hinsides 



^) Jvf. Confessiooens Våg, 1540: „Det er garnligt at fremsætte de 
Gudfrygtiges Livshistorie; thi der ligger gavnlig Belæring i deres 
Bxempler. IVaar vi hOre, at Davids Fald er bleven tilgivet ham, be- 
styrkes Troen ogsaa i os, og de gamle Martyrers Standhaftighed be- 
styrker ogsaa na de Frommes Mod. Men der gjOres Klogskab behoT 
i at tillempe saadanoe Exempler". 
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det sextende Aarhtmdrede bleve betragtede som den 
uvedkommende og overladte den katholøke Kirke. Hvor 
lidet har man vidst eller bekymret sig om at bevare Mindet 
om deres Personlighed og deres Fortjenester af Kirken 
levende i Menighedernes Bevidsthed! Og hvormeget 
er ikke herved gaaet tabt for den kirkelig-historiske^ 
den religios-æsthetiske og den ^raktisk-sædelige Inter- 
esse^)! Denne kunde og burde være varetaget ved 
Hjælp af den kirkelige Litteratur og den kirkelige Kunst, 
selv om man vil mene, at Ideen om en virkelig vedva- 
rende levende Vexelvirkning imellem de afdode From- 
mes og de Efterlevendes Verden^) horer for meget hen til 
en mystisk Foleises og Anelses Enemærker, til at den. 
skulde finde Fodfæste i Protestantismen'). 

1) Allerede Luther klager over dette Tab: „Desloværre er den rette 
Helgentjeneste bleven ganske forladt. Man betragter nu ikke mere 
Guds Barmhjertigheds Værk i hans Hellige; ja, man veed neppe de- 
res Historie og Navn længere. Man agter ikke derpaa , hvad Godt 
Gud har virket i de Hellige, hvorfor han vil prises af os, meo vi 
tragte kun derefter, at de skulle gjdre os poget Godt". III. S. 1746. 
— Ved Hase's Revision af den Augsb. C. er denne Artikel bleven 

' beholdt uforandret, med den Bemærkning: „ikke saameget for det, 
den forbyder — thi af Helgenene have vi i vore Dage intet at haabe 
eller at frygte — , som for Det, den indrdmmer; thi . • med Helge- 
nene er tillige den christelige Oldtid sielv gaaet i Glemme". 

^) „I Forskjel fra Protestantismen fdrer den concrete Opfattelse af Chri- 
stus i Katholicismen det med sig, at, ligesom den antager, at de, der 
kæmpe heraede, stdttende sig til Herrens Dddskamp, forniaae i hans 
Kraft at bede for de Afddde og at henvende sig til de Fuldendte, 
saaledes ogsaa disse ikke alene selv, men tillige ved deres Reliquier 
og Billeder virke for og iblandt os i Kraft af de Forl6stes Samfund i 
den ene Frelser". Schmid: der Geist des Katholicism. IV. S. 76. 

3) Saaledes 6a ur, der Gegensatz, des Kath. u. Protest. S. 366: „Prote- 
stantismen holder sig til Det, der er givet i den umiddelbare Bevidst- 
\hed og lader sig fOre tilbage til et klart og bestemt Begreb, og den 
afskærer derfor, ifolge sin kritiske Retning, ethvert Forhold til det 
Oversandselige, som forudsætter en Erkjendelse, om hvilken Menne- 
sket ikke kan give sig fyldestgjdrende Regnskab". 
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Overgang. 

j^Dette er omtrent Hovedsummen af vor Lære^)^ og 
det kan seeSj at der i den ikke er noget ^ som afviger fra 
Skriften eller fra den katholske Kirke eller den romerske 
Kirke j ^forsaavidtsom den er bekjendt af Kirkefædrene 
(ex scriptoribusy% Da dette forholder sig saa^ ,cr det 
er det en ubillig Dom , naar der gjores Paastand paa^ at 
vore Lærere skulle betragtes som Kjettere^^). Derimod er 
der vistnok Uenighed angaaende visse Misbrug^ som have 
indsneget sig i Menighederne uden nogen gyldig HjemmeL 
Men^ om der end her finder nogen Forskjellighed Sted^ 
saa sommede den Lemfældighed sig for Biskopperne^ al de^ 
paa Grund af Bekjendelsen^ som vi nys have oplæst^ til^ 
stedede vore Lærere^); ^thi selve Kirkelovene ere ikke saa 
strenge j at de skulle fordre allevegne de selvsamme hellige 
Skikke^ ligesom saadanne heller ikke nogensinde have været de 



1) t. T. tilfdier: „welche in unsern Kirchen zu rechtem christlichen Un- 
terricht und Trost der Gewissen, auch zu Besserung der GlAubigen 
gepredigei und gelelirct ist, wie wir dann unser eigen Seel^ und Ge- 
wissen ja nicht gem woIUen fflr Gott mit Missbrauch gdttliches Na- 
mens oder Worts in die hOchste grOsste Fahr setzen, oder auf uoser 
Kinder und Nachkonimen ein ander Lehre, denn so dem reinem gdtt- 
lichen Wort und christlicher Wahrheit gemSss, ffillen oder erben." 

^ t. T. „so viel aus der Vfiter Schrift zu vermerken/'. — Derefter til- 
fOies: „so achten wir, auch unsere Widersacher kOnnen in obenan- 
gezeigten Artikeln nicht uneinig mit uns seyn/' — lUdg. 1540er 
til Ordene „ex scriptoribus" forsigtigt tilfdiet „probatis" o: af de som 
Kirkens sande Lterere erkjendte Forfattere. 

-^ t. T. „Deshalben handeln Diejenigen ganz unfreundlich geschwind 
und wider alle christliche Einigkeit und Liebe, so die unsern derhal- 
ben als Ketzer tfbzusondern, zu verwerfen und zu meiden ihnen selbst 
ohn einen beståndigen Grund gOttlicher Gebot oder Schrift fArneh- 
men". 

^} t. T. tilfdier: „wenn achon bey uns der Tradition halben ein Mangel 
wftre*'. 
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selvsamme i alle Menigheder^ ^X ^Og dog blive for en slor 
Deel de gamle Kirkeskikke samvittighedsfuldt overholdte 
hos 05. Thi det er en falsk Bagtalelse^ at alle Ceremonier^ 
alle gamle Anordninger skulle være afskaffede i vore i/c- 
nigheder. Men det hår været en almindelig Klage^ at der 
havde heftet sig visse Misbrug tit de almindelig brugelige 
Eirkeskikke^) ; og disse ere^ fordi de ikke kunne billiges 
med god Samvittighed^ tildeels blevne retlede"''' ^\ 

Hvad der i dette Slutningsord til de dogmatiske 



1} Er udeladt i den t. T. ; hvorimod tilfdies : „wiewohl wir hoffen be- 
stSndigen Grand und Ursach darzuthun, warum bey uns etliche Tra-> 
dition und Misbrduch gedndert sind'^ 

9} I Ud g. 1540 er det stærkere udhævet, hvorledes „alle retskafne 
Mænd i alle Nationer længe have attraaet en Synode, for at Kirken 
kunde blive renset og befriet for de Misbrug, der ikke kunne for- 
ddlges'*; og det lægges Keiseren paa Hjerte, hvilken Fortjeneste han 
vil indlægge sig af Kirken ved at bringe en Synode tilveie, hvor „Af-> 
gjdrelsen af saa vigtige Anliggender vil blive overdraget ikke tit 
Mænd ^ der medbringe deres private Interesser, men til udvalgte 
lærde og gudfrygtige Mænd, der have Christi Ære og den hele Kir- 
kes Vel for Oie". — Navnlig er der her sigtet til de „Besværinger 
(gravamina) af den tydske Nation, som vare blevne fremlagte 
og fornyede paa forskjellige Rigsdage: i Augsburg 1518, i Worms 
1521, i Nflr nb er g 1522 (8. Walch, XV. S. 550 ff. 2058 ff. 2560 ff.). 
Hvor grundede disse Besværinger vare, er intetsteds udtalt med 
stdrre Uforbeholdenhed end i Pave Hadrian Gs Instruction til 
Legaten Card. Cheregati paa Rigsdagen i Nurnberg: „Vi vide vel, at 
^er i nogle Aar har ved denne hellige Stol fundet mange Utilb6rlig- 
heder Sted ved Misbrug af geistlige Sager, Overtrædelser af Befalin- 
ger og Bud, og at ellers ogsaa alle Ting ere blevne forvendte til 
Forargelse; derfor er det intet Under ^ at Sygdommen er stegen ned 
fra Hovedet i Lemmerne, fra Paverne i de andre lavere Prælater . . . 
Vi ville derfor anvende al Flid derpaa, at fdrst dette romerske Hof, 
hvorfra maaskee alt det Onde er udgaaet, kan blive reformeret, paa 
det at, ligesom Sygdommen derfra er gaaet ud til alle Undersaatter, 
saaledes ogsaa en Reformation til Sundhed for Alle kan fdlge der- 
paa" o. s. Y. 

3) I den t. T. er denne sidste Deel udeladt. 
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Artikler ikke kan audet end være paafaldende, er den 
— ogsaa i Indledningen til de efterfølgende Artikler 
gentagne — Paastand paa fuld Samstemmen af den 
evangeliske Kirke i alle Dele af Læren med ,,den ka- 
tholske eller romerske Kirke^', og Paaberaabelsen af den 
forudgaaende Troesbekjendelse som Beviis herfor; me- 
dens det dog er vitterligt, at de tilfoiede AntiUieser i 
dens enkelte Artikler ere for storste Delen rettede imod 
den katholske Barkelære. Bestræbelsen efter at fore- 
bygge et kirkeligt Schisma træder intetsteds oiensyn- 
ligere frem end her, hvor den hele kirkelige Forskjel 
fremstilles som indskrænket til „nogle enkelte, senere 
og feilagtigen opkomne, Misbrug"^); men det kan dog 
paa den anden Side ikke oversees, at der ved „den 
katholske eller romerske Kirke" ikke her er at tænke 
paa Kirken i dens daværende Tilstand, men paa den 
^amle Kirke, repræsenteret ved Samfundet af de store 
Kirkelærere, hvis Lære den katholske Kirke endnu 
«tedse gjor Fordring paa at bevare reen og uforvansket. 
Til yderligere Forvisning herom tjene de tilfSiede Ord: 
,,quatenus ex scriptoribus nota est" („so viel aus der 



^) See det efterfOl^ende Forord til den anden Deel af Artiklerne. — I 
Ud g. 1540 træder denne Attraa endnu stærkere frem: „vi ha abe, 
at alle retsindige og lærde Mænd ville dOmme ligesaa (om Bekjendel- 
sens Samstemmen med Skriftens og Kirkens Lære). Thi vi ringeagte 
ikke den katholske Kirkes Samstemmen^ og det er ikke vor Tanke at 
ville bringe noget nyt og den hellige Kirke ubekjendt Dogme ind i 
Kirken elier at tale for ugudelige eller oprdrske Meninger, som den 
katholske Kirke har fordømt. Thi ikke som de, 'der ere tilskyndede 
ved nogen slet Attraa, men tvungne af Guds Ord og den gamle Kir- 
kes Myndighed , have vi antaget denne Lære til Guds Forherligelse 
eg til de fromme Sjeles Tarv i den bele Kirke" o. s. v. Dette stem- 
mer næsten ordlydende med den Indsigelse og Erklæring', som Me- 
lanchthon aflagde Aaret efter, ved Religionssamtalen i Worms 1541. 
S. Walch, XVII S. 630 f. 
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Vater Schrift zu vennerken"), der vise umiddelbart til-r 
bage tU Kirkens Fortid. 

Der gjores bestemt Indsigelse imod Benævnelsen med 
Kj etternavnet (,,inclementer judicant isti, qui nostros 
pro hæreticis haberi postulant"), og denne Indsigelse er 
fra det protestantiske Standpunkt velberettiget. Thi hvor 
Beviset for Troens og Lærens Reenhed féres af dens 
Forhold til Guds Ord i Skriften og Kirkens oprindelige Be- 
kjendelse, maa der kunne findes mangen Afsrigelse i Bekjen- 
delsen, i Læreform og Kirkeskik, som ikke berettiger til 
Ud^ukkelse af det kirkelige Samftmd ^). Men anderiedes 
stiller Sagen sig, hvor et afsluttet, ved Kirkens Autoritet 
stadfæstet Indbegreb af Troesbestemmelser og Læreformer 
træder istedetfor det bredere Grundlag for den sande Tro. 
Her udvider Kjetteriets Begreb sig til enhver Lære, som 
erklæres uforenelig med den kirkelige Troesregel, og som 
desuagtet bliver fastholdt, efter at være forkastet af Kir- 
kens Autoritet; thi uden al^ Hensyn til Lærens storre 
eller mindre Bety denhed, til det mere eller mindre Væ- 
senlige i Afdgelsen, er Vantro mod Kirkens guddommelige 
Magtftddkommenhed her allerede udtrykt i den Selvtillid^ 
hvormed den Enkelte fordrister sig til at gjore egen 
OverbevHsning gjældende mod TCirkens Belæring og Til- 
retteviisning^). For den katholske Kirkes Domstol og 



i)Jvf. Våg, 1540: „naar Læren ojf Troen er reen, bOrln^en, paa 
Grund af Forskjellighed med Hensyn til de kirkelige Vedtægter, an- 
sees som Kjetter eller som Den, der forlader den katholske Kirke; 
thi den katholske Kirkes Eeohed bestaaer i Samstemmen angaaende 
Læren og Troen, ikke i menneskelige Vedtægter, hvor der altid har 
-^æret stor Forskjellighed i Menighederne over den hele Jord". 

^ „Ikke enhver Vildfarelse gjOr En strax til Kjetter, men alene den 
som angaaer Troen og som er forenet med Villiens Gjenstridighed«. 
Det ,er Kirken, der afsiger denne Dom. Naar Kirken har fordOmt en 
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efter dens Grundlov kan derfor Protestanten ikke vke Kjet- 
temavnet fra sig; men Indsigelsen maa fores længere til- 
bage, til Grundbegreberne om den kirkelige Rettroenheds, 
den kirkelige Eenheds Væsen ; den bliver saaledes en Appel 
ab ecclesia male edocta ad ecelesiam mélius edocendam. 
I Apologien sluttes den egenlig dogmatiske Afde- 
ling med en skarp Besværing over den Uoprigtighed og 
Underfundighed, hvormed Modstanderne ere gaaede til- 
værks i deres Modskrift („non candide feceriint — insi- 
diose scripta est conftitatio") : thi, istedetfor at erkjende 
de mange Vildfarelser og Misbrug, som ved Scholasti- 
kemes og Ganonistemes Spidsfindighed og ved Munke- 
nes Egennytte have trængt sig ind i Kirkens Lære og 
Gudsdyrkelse, som længe for Luthers Tid have været 
Gjenstand for fromme Christnes og udmærkede Theolo- 
gers Beklagelser, og hvis Paatale netop har vundet 
Luther de fleste Sjele, istedetfor at imderstotte Keiserens 
gudfrygtige Bestræbelser for Kirkens Eensning og ar- 
beide paa at oplyse Folket om Troens- Grund og Ind- 
hold, gaaer deres Bestræbelse kun ud paa at besmykke 
det Vildfarende og Slette, selv i de værste Udartninger. 
„Men ved denne Vei sorge de lige slet for Rigets og 
for Kirkens Tarv; thi, ere de retskafne Lærere ryddede 
af Veien og den sunde Lære undertrykt, da vil dei; siden 
reise sig fanatiske Aander, over hvilke man ikke faaer 
Magt, som ville bringe Forvirring i Kirken ved ugudelige 
Lærdomme og afstedkomne Omvæltninger i den keiser- 
lige Stat, hvilken det er vor ivrigste Attraa at bevare". 



Vildfarelse som kjettersk, da er Den en Kjetter, som holder Vild- 
farelsen fast og modsætter sig Kirkens Dom"« Devot i institutt. 
canon. IV. p. 41 — 42. 
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Artikler^ i k?Oke de ferandrede Hisbriig angifes. 



Forord. 



Efterdi vore Menigheder ^ikke afvige angaaende nogen 
Troesarlikel fra den kalhokke Eirke^^)^ men alene lade 
nogle enkelte Misbrug fare^ som ere nye og opkomne ved 
Tidernes Vranghed (vitio temporum recepti) ^mod Kirke- 
lovenes Bestemmelser''^) ^ saa bede vi, at Eders k. Majestæt 
i Naade vU hore^ baade hvilke Forandringer der ere fore^ 
tagne^ og af hvilke Grunde man ikke har tvunget Folket 
tilj imod Samvittigheden at iagttage saadanne Misbruge). 
Eders k. Majestæt vil ikke fæste Lid til dem^ der udsprede 
saadanne Bagvaskelser^ for at opvække Mængdens Bad 
imod vore Lærere*). Derved at veltænkende Folks Sinde^ 
lag paa denne Maade er bleven opirret^ er fra fbrste Be- 
gyndelse af Anledningen givet til denne Strid ^ og ved 
samme Kunstgreb arbeides der nu paa at foroge Uenig- 
heden. Thi Eders k. Majestæt vil uden Tvivl erkjende] at 
baade Lære og Ceremonier ere stillede paa rimeligere 
Maade (tolerabiliorem esse formam)^ end ubillige og ilde- 
sindede Mennesker beskrive dem. Sandheden kan ikke 
sluttes af Mængdens Bygter eller af Modstandernes onde 



1) t. T. „nicht gelehrt zuwider der h. Scbrift oder gemeiner christlichen 
Kirche**. 

*) t. T. „zum Theil mit Gewalt aufgericht". 

^) Istedetfor den efterfdigende Retfærdiggjdrelse findes i den t. T. en 
kortere Henstilling: „Damit kais. Slajestat erkennen mdge, dass 
nicht hierin unchristlich oder freventlich gehandelt, sondern dass 
wir durch Gottes Gebot, welches billig hdher zu acbten denn alle 
Gewohnhei^ gedrungen seyn solch Aenderung zu gestatten". 

4) Ud g. 1540: „De fortælle, at alle Ceremonier og alle gode Sæder til- 
intetgjdres af os i Menigbederne''. — Jvf. ovenfor S. -f— 5. 
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Omtale. Mtn det skjdnnes lety at intet bidrager mere til 
at haandhæve Kirkeskikkenes Vcerdighed og at nære An- 
dagt og Gudsfrygt i Folket^ end naar de kirkelige Skikke 
"udfores paa ret og simmelig Maade*^^ 



xxn. 

Om begge Skikkelser i Herrens Nadvere. 

5,/ Herrem Nadver e meddeles begge Skikkelser af Sa- 
cramentet til Lægfolk j fordi denne Skik har Herrens Be- 
faling for sig^ Malth. 26 ^ 27: ^^drikker Alle heraf r\ 
hvor Christus aabenbart anordner angaaende folket ^ at 
Alle skulle drikke deraf^). 

Og paa det pingen skal kunne underfundig paaskyde 
(^cavillariy^)^ at det skulde vedkomme -Præsterne alene^ an- 
forer Paulus i Brevet til Korintherne (i Kor. 11^ 26. 28) 
et Exempely hvor det er Iclartj at den hele Menighed har 
nydt begge Skikkelser. Og denne Skik vedligeholdt sig 
længe i Kirken^ uden al det er vitterligt^ naar eller ved 
hvem den er bleven forandret^); ^men vel angiver Cardinal 
Cusanus ^ naar den er bleven stadfæstet^ ^). Ctfprianus 

^} Jvf. de scliwab. Artt (16}: „,. das h. Sacrament des Leibs u. 
Bliits Christi bcide Gestalt zu reichen einem Jeglichen nach seinem 
Glauben und zu seiner eigen Tiothdurft". De k b h* Art. (28) : „Hvor 
Jesu Christi Nadvere haandteres og holdes for og blandt de Levende, 
som Gud haver hannem skikket til, der bdr christen Menneske at an- 
namme begge Parter, Legemet i Brddet og Blodet i Vinen, sig selv 
sil Nytte". 

S) t. T. „damit Niémand dicse Wort anfechten und glossiren kdnne". 

^) t. T. tilfdier: „wie man durch die Historien und der Vdter Schriften 
beweisen kann". 

^)Nikolaus de Cusa (fOdt i Landsbyen Cuss i det Trierske, f 
1464), en af sin Tids ypperste Kirkelærere, i det Baselske Conciliums 
f(^rste Periode Forfægter af den kirkelige Frihed imod Curialismen, 
senere vundet for det pavelige System , af Eugen 4 udnævnt til Bi- 

16 



242 I>^ 2^0 ArtiM. 

erklmrer paa flere Steder^ at Herrens Blod er bleten meå- 
deell Folket^). Det Samme vidner Bieronymns^ naar han 
siger: ^^Præsteme forvalte den hellige Nadvere^ og uddde 
Christi Blod iblandt Folket''. Ja^ endog Pave Gelashu 
forordner^ at Sacramentet ikke maa deles (dist. 2 de con^ 
secratione. cap. comperimus)^)* Det er forst ved en 



skop, af Nikolaus 5 til Cardinal, af Pius 2 til Gouverneur i Rom. I 
et Skrift „de usu communionis epistola ad Bobemos" fOrcr han den 
kirkelige Stadfæstelse af Kalkens Unddragelse tilbage til det 4de 
Lateran-Concilium (1*214). Men denne Stadfæstelse er fdrst givet 
af Conciliet i Costnitz 1415 (13de Sess.) i Modsætning til Huss's 
Lære: „Omendskjdndt Sacramentet i den oprindelige Kirke er bleyen 
modtaget af de Troende under begge Skikkelser, er det dog senere 
kun bleven nydt saaledes af de forvaltende Geistlige, af Lægfolk 
derimod alene under BrOdets Skikkelse, fordi man bdr troe med fuld 
Vished, at hele Herrens Legcm og Blod er yirkelig indeholdt under 
Brddets Skikkelse saavelsom under Vinens. Derfor bdr denne Skik, 
som med god Grund er bleven indfdrt af Kirken og do hellige Fædre, 
og i lang Tid er bleven iagttaget, betragtes som Lov, hvilken 
det ikke er tilladt efter eget Tykke at forkaste eller forandre uden 
Bemyndigelse af Kirken. Hvoraf fOlger, at det maa betragtes som 
en Vildfarelse at sige, at det er Vanhelligelse eller ikke tilladt at 
iagttage denne Skik eller denne Lov; og de som haardnakket paa- 
staae det Modsatte af det, som her er bestemt, skulle udstddes som 
Kj ettere". 

^) Det er i Modsætning til Enkratiter eller Hy droparas tater, »om af 
gnostisk Afsky for Vinen vilde have Vand i dens Sted ved Sacra- 
mentet, at Cyprian indskærper: at „Herrens Indstiftelse skal over- 
holdes, saa at vi ikke foretage andet, end hvad Herren fdrst bar 
gjort for os: at Kalken, som frembydes til hans Ihukommelse, frem- 
bydes blandet med Viin" (ep. -63). I andre Breve (57. ,58) hedder 
det: „hvorledes skulle vi opfordre Nogea til at udgyde sit Blod i 
Herrens Navns Bekjendel.<^e, naar vi nægte Christi Stridsmænd hans 
Blod? eller hvorledes gjdre vi dem skikkede til Martyriets Kalk, 
naar vi ikke fdrst tilstede dem at drikke Herrens Kalk i Kirken?" 
— Ordene, som ere anfdrte afHieronymus, findes i hans Comm. 
over Zephan. 3. 

2) t. T. tilfdier: „man findet auch nirgend kein Canon, der da gebiete 
allein Ein Gestalt zu nehmen". — Det antydede Sted i Pave Gela- 
sius's (+ 49T) Decret lyder saaledes: „vi erfare, at Nogle afholde 
sig fra Kalken med det hellige Blod , og nyde alene en Deel af det 
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ScBdvane^ der ikke er meget gammel^ at det er blevet ander- 
ledes^). Men det er vistj at en Sædvane j som er bleven 
indfhrt imod Guds Anordning^ ikke tor billiges^ hvad og- 
saa Kirkelovene erklcere (dist. 8 cap* veritate o. fj; og 
denne Sædvane er bleven vedtaget^ ikke alene imod Skrift 
ten^ men ogsaa imod de gamle Eir kelove og Kirkens 
Exernyel Naar der derfor har vteret dem^ der have fore- 
trukket at nyde Sacramentet under begge Skikkelser ^ har 
det været Uret at tvinge dem til ai gjore anderledes ^ til 
Anstod for deres Samvittighed. — Efterdi en Deling af 
Sacramentet ikke stemmer med Christi Indstiftelse^ pleier 
ogsaa den Procession j som hidtil har været brugelig^ at 

falde bort hos os^\ 

* * 

Ved en hellig Handling^ der er overleveret som 
beviisligt indstiftet af Herren under en bestemt Form, 
synes det vanskeligt at forstaae, hvorledes 4er kan op- 



hellige Legeme. Disse bør tilyisse — thi jeg veed ikke, Vted hvilken 
overtroisk Lære de agte sig bandne — enten modtage Sacramentet 
heelt eller holdes borte fra det kele Sacrament; thi en Deling af 
eet og samme Mysterium kan ikke skee uden stor Van- 
helligelse'*. 
1} I den gamle Kirke var det kun som Undtagelse ~ ved den daglige 
Huus-Communion udenfor Kirken og ved Bdrne-Communion (hvilken 
dog i den vesterlandske Kirke ophørte i det 12te Aarhundrede) — , 
at Brødet nddes uden Vinen. JMen med hvor stor Sandhed det hed- 
der i Confessionen , at det er ^f6rB% ved en Sædvane, der ikke er 
meget gammel, at det er blevet anderledes", sees af en Skrivelse 
fra Pave Paschalis 2 (f 1118) til Abbeden af CIngny: „Ved Ny- 
delsen ef Herrens Legem og Blod skal Herrens Indstiftelse overhol- 
des, og man maa ikke ved menneskelig og ny Anordning 
afvige fra det^ som Herren har baade befalet og sjelv 
udført; thi vi vide, at Brød og Viin er hver for sig bleven overgi- 
vet af Herren. Denne Skik lære og befale vi, skal bestan- 
;dig bevares i den hellige Kirke" (s. Guerike, Lehrb. der 
kirchl. Archåologie, S. 316-17. 

16* 
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komme Strid om den Form og Maade, paa hvilken den 
bor udféres i Eorken, og i alt Fald — dersom i Tider- 
nes Lob en Afdgelse fra den oprindelige Indstiftelses- 
maade har faaet Hævd — at en saadan Afsigelse kan 
fra den ene Side blive ikke alene forsvaret^ men endogsaa 
fordret og gjort de Troende til Pligt med samme Mynr 
dighedy som den fra den fmden Side bliver afmst og 
forkastet som aabenlys Formastelse. At Sagen her 
har stillet sig paa saa skarp en Maade^ at Stridspunktet 
herom er blevet trængt frem paa den forste Plads — 
og den protestantiske Fordring er i denne Henseende 
kun en Fornyelse af Hussitemes — , viser maaskee paa 
mere ioinefaldende Maade end noget Andet, fra hvor 
forskjelligt et Standpunkt begge Kirker gaae ud, og 
hvor forskjelligartede de Retfærdiggjorelses-Grunde ere, 
der paa den ene og den anden Side gjores gjaldende 
og tages for fyldest. 

I det katholske Confutations-Skrift finde vi An- 
ken ligefrem vendt om: ,,efter Kirkens Skik og Bestem- 
melse er det snarere en Misbrug og Ulydighed, 
naar man rækker begge Skikkelser til Læg- 
folk". For det Forste nægtes Skriftbevisets Gyldig- 
hed; thi Christi Indstiftelsesord skal alene være henvendt 
til Apostlene, og i dem er Geistligheden alene repræsen- 
teret. Det paaberaabes derhos, at der i Luk. 24, 30. 
Apg. 2, 46. 20, 7. alene er Tale om ,„Brodets Bryd- 
ning*', til Beviis for, at „de Hellige i den forste Kirke 
have communiceret alene under Brodets Skikkelse"; thi . 
„Augustinus, Chrysostomus, Theophylaktus og Beda(!), 
af hvilke nogle have levet for mange himdrede Aar 
siden og ikke længe .efter Apostlenes Tid (!), erklære, at 
det har været den h. Nadvere". Hvad det kirkelige 
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Vidnesbyrd angaaer^ da henvises til Adskillelsen af 
^communio. laicorum og presbyteromm" i den gamle Kirke. 
Det indrommes^ at denne Adskillelse forst senere er 
bleven overholdt, af Frygt for at Vinen sktdde spildes 
eller ved Opbevarelse eUer Forsendelse blive sunr; men 
det er „uden Tvivl efter Aandens fiidgivelse", at Kirken 
har vedtaget at indskrænke Folkets Commnnion til den 
ene Skikkelse. Og ,,da Kjett<eriet opstod, som lærte, at 
begge Skikkelser skulde være nodvendige, har den 
hellige Kirke, der bliver ledet af den Hellige Aand, for- 
budt Lægfolk begge Skikkelser; thi saaledes pleier Kgr- 
ken imdertiden at dæmpe Kjetterieme ved Sætninger, 
som stilles imod dem; og er dertil isærdeleshed taget 
Hensyn, at den hele Ghristns annammes under enhver 
Skikkelse, og ikke mindre under een Skikkelse end 
under tvende"^). 



*) S. ovenfor S. 151 f. — Jvf. Con c. Trid. sess. 21 cap. 1. 2.: „Den 
hellige Synode, belært af den Hellige Aand, som er Viisdoms og 
Forstands, Indsigts og Gudsfrygts Aand, og i Henhold til Kirkens 
Dom og Vedtægt, erklærer og lærer, at Lægfolk og Geistlige, naar 
de ikke selv forvalte Sacramentet, ikke forpligtes ved nogen gud- 
dommelig Forskrift til at nyde samme under begge Skikkelser, og at 
det paa ingen Maade uden Meen for Troen (salva fide) kan om- 
tvivles, at jo Nydelsen af den ene eller den anden Deel er tilstrække- 
lig til Frelse. Den erklærer videre, at Kirken altid har havt denne 
Magt til, ved Sacra men ternes Forvaltning, uden Indgreb i deres 
Væsen (salva illorum sobstantia^ at anordne eller forandre, hvad 
den antog at være gavnligst med Hensyn til de Modtagendes Tarv 
eller til selve Sacramenternes Hellighed, efter forskjellig Tid, Sted og 
ydre Forhold. — Derfor har den hellige Moder Kirken , i Erkjendelse 
af denne sin Myndighed i Henseeiide til Sacramenternes Forvaltning,. 
endskjAndt fra Christendommens ' Begyndelse af Brugen af begge^ 
Skikkelser ikke var ualmindelig , dog i Tidernes LAb, efterat hiin. 
Skik allerede i vid Udstrækning var bleven fof andret, og foranledi- 
get ved vigtige og gyldige Grnnde, billiget denne Skik at commu- 
jncere under een Skikkelse, og besluttet at den skal gjælde somLov^ 
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Den katholske Kirke træder her frem i fold Ufor- 
beholdenhed , støttende sig paa sin guddommelige, omd- 
skrænkede Magtfuldkommenhed. I Erafi af denne giyer 
den den authentiske Fortolkning af Skriften, og afvæb- 
ner saaledet Modbeviset, som hentes fra Herrens Ind- 
stif);elses-Ord; i Ejraft af den tiltager den sig Myndighed 
til, ved Anordning og Foranstaltning at sætte sig ad 
over Skriftens Ord og naar det saaledes Anordnede 
mdder Indsigelse; og Vægring, maa Kirken endogsaa 
finde sig forpligtet til at^gjore den hellige Anordning t3 
ueftergivelig Lov, for i Gjeming at haandhæve den kirke- 
lige Majestæt imod enhver Fremgangsmaade, der rober 
gjenstridig og formastelig Trods. 

Hoved-Stridspunktet er her ikke Betingelsen for 
Sacramentets Gyldighed, Nodvendigheden af begge Ele- 
menters, Brodets og Vinens, Tilstedeværelse. Vel afn- 
ser den protestantiske Kirke den katholske Theorie om 
Concomitantsen, ifblge hvilken „den hele Christus annam- 
mes under enhver Skikkelse, og ikke mindre under een 
Skikkelse end under tvende" („removeatur sophistica ^ 
judiciis ecclesiæ" repetit. conf.)^); men i Tilfælde, hvor 
ikke begge Elementer kunde haves, vilde det lidet 
stemme med det protestantiske Begreb om Sacramentets 
Væsen og Virksomhed, dersom den ufuldstændige Form 
blev betragtet som Hindring for den fuldstændige Virk- 
ning^). Men hvad der fra protestantisk Side bestrides, 



saa at det ikke er tilladt at forkaste eller, uden Kirkens TiHadeke 

efter Godtbefindende, at forandre den'\ 
1) Der tilfdies: ,,dct er sdrn^igt, at Nogle drive SkamlOshedea saa 

vidt, at de, for at stadfæste Forbudet^ udfinde Sophismer, hvilke vi ikke 

agte at gjendrive, efterdi Sagen er Oiensynlig for Alle". 
^) Deslige casnistiske Indvendinger ere i den katholske Polemik blevne 

fremfdrte imod Protestanternes Fordring af Kalken tH SacramenteU 
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er Knirkens Berettigelse til at anordne Sacramentets For- 
Yidtning under den nfdldstændige Form og formene Kal- 
kens Brug i Menighederne: ^^Om det endogsaa maaskee 
kan sigefi med Sandhed^ at der under een Skikkelse er 
ligesaa Meget som under tvende ^^ saa er dog den ene 
Skikkelse ikke den hele Anordning og Indstiftelse^ som 
er befalet og overleveret af Christus" (schmalk. Art.). 
Striden har saaledes sin væsenlige Betydning deri, at 
den forer ind i de principielle Spdrgsmaal om 
den kirkelige Magts Udstrækning, om dens Stil- 
ling overfor Skriftens Myndighed. Det er Kirkens Magt- 
fuldkommenhed, praktisk anvendt paa det foreliggende 
Tilfælde, der her bliver lige stærkt bekæmpet og forsva- 
ret fra d© tvende modsatte Sider ^). 

Den protestantiske Bekæmpen gaaer ud fra Grund- 
sætningen: at „hvad som er vedtaget imod det gud- 
donunelige Ords Bud, ikke t5r holdes ved Magt (con- 
suetudo contra mandata Dei non probanda est)"; hvor- 
ved det altsaa gjælder om at godtgjore, at der virkelig 
haves et guddommeligt Bud („mandatum Dei"), som er 
tilsidesat og krænket ved den katholske Anordning. 

I denne Henseende gj5r Apologien det gjældende, 



FuIdstændiggjOrelse; men der er med fuldFOie gjensvaret frø prote- 
stantisk Side: at „den særegne Grund ikke kan retfærdiggjAre det al- 
mindelige Forbud, eftersom Beviset ikke maa være mere indskrænket 
end Slutningen, som stOttes derpaa". Gerhard loci theol. V. p. 137. 
O Jvf. Luther (om Costnitzer-Conciliets Forbnd imod Kalken): „Kjære, 
hvad er herved sagt andet end: vi ville i Conciliet ordne det ander- 
ledes, end vi forefinde det i Evangeliet; eller: hvad Gud lærer os i 
Evangeliet, det ville vi forddmme og- forandre i Evangeliet. Bien 
hvo vil dog have at gjdre med saadanne Folk, som ikke have anden 
Grund for deres Tro end denne, og med Frækhed bekj^de: vi 
Mennesker kunne gjOre med Guds Ord , hvad og hvorledes vi finde 
for godl'I XIX. S. 1643. 
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at ^Christus har indstiftet begge Sacramentets Dele ikke 
for en Deel af Menigheden, men for den hele Menighed; 
efterdi ikke Præsterne idene, men den hele Kirke nyder 
Sacramentet ifolge Christie ikke ifolge menneskelig Be- 
faling''. Hvad angaaer de anforte Skriftsteder, hvor 
Brodets Brydning omtales idene, da svares, deels at det 
ikke kan siges med Vished, at der handles om Sacra- 
mentet, deels at i saa Fald „det hele kan, efter alminde- 
lig Sprogbrug, være betegnet ved den ene Deel". — 
Med Hensyn til den paaberaabte „communio laicormn"^ 
som formeentlig Beviis for en Halvering af Sacramentet 
som kirkelig Oldtids-Skik, erindres: at „Modstanderne 
kun benytte de Ukyndiges Lettroenhed, hvilke, naar de 
hore om en „Communion for Lægfolk" strax tænke paa 
vor Tids Skik, hvor der kun bliver meddeelt Lægfolk 
den ene Deel af Sacramentet"; medens de Vedkommende 
selv ret vel vide, at dermed ikke betegnes videre end 
at Præster, der have gjort sig skyldige i Embedsfor- 
seelser, maatte som Poenitents communicere med Menig- 
heden, uden Ret til selv at forvalte Sacramentet^). 

Hovedbetragtningen — Indsigelse imod det hierar- 
ohiske Magtsprog paa den evangeliske Rets og Friheds 
Vegne — er sammentrængt i folgende Yltring: „vi ville 
engang tænke os, at det skulde staae os frit at nyde enten 
den ene Deel af Sacramentet eller begge — omendskjondt 
Kirken ikke tiltager sig en saadan Frihed, at den af 
Cbristi Anordninger skulde gjore ligegyldige Ting^) — , 



*) See herom Augfusti, Hairdb. der christl. Arclifial. II. S. 532. 653. 
^ ^et er uretfærdigt — hedder det i repetit. conf. — at bryde 
Menneskers lovligt oprettede Testamenter; hvorledes kunne da Bi- 
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hvorledes skal Forbuddet kunne forsvares? . . . Man 
seer , hvorvidt Formastelsen her gaaer . . . Dersom For- 
buddet har den Grund, at GeistUgheden skal adskilles 
fra Lægfolk, saa er netop dette en Grund til ikke at 
give efter for Modstanderne, om vi end ellers vilde have 
Skik tilfælleds med den. Der er andre Adskillelser af 
Præstestanden og Folket;; men det er ikke vanskeligt at 
see Grunden lal, at de holde over denne Adskillelse med 
saa stor Heftighed.' Paa denne snilde Hensigt ville vi 
her ikke gaae ind, for at det ikke skal see ud, som om 
vi ville forringe Standens sande Værdighed". Saa skaan- 
som er dog ikke Luther i de s oh malk. Art.: „Vi for- 
domme og forbande (damnamus et exsecramur) i Her- 
rens Navn dem, som ikke alene selv opgive Sacramentet 
under begge Skikkelser, men som paa tyrannisk Viis 



^kopperne bryde Guds Sdns Testament, som er beseglet ved bans 
DOd?"— I eUiyertTilfældeer det ilde begrundet, at Xatholiken skulde 
i dette Stykke, som den mere frisindede, kunne see med en vis 
Overlegenhed ned paa den protestantiske Skrupulosite't; saaledes 
IMO hl er (^Symbolik, S. 256): „Katholiken beviser selv i denne Form- 
sag, at det ikke er barn om Formen at gjdre, idet ban afholder sig fra 
den hellige Kalk, og ved bibelske Exempler og i alt Fald belært ved 
den ældste Kirkes Myndigbed , troer at kunne afholde sig fra den, 
uden at fjerne sig fra Jesu Christi Aand og forskjertse nogen Deel af 
hans eucharistiske Velsignelse". -^ .Dog tilfOies: „Alligevel vilde vi 
glæde os, dersom det blev stillet frit hen til Enhver, om han vilde 
drikke af den hellige Kalk eller ikke; hvadx ogsaa ganske vist vil 
skee, naar det almindelige Ønske vil i Kjærlighed og i Samdrægtig- 
bed udtale sig ligesaa stærkt for Nydelsen deraf, som det fra det 
tolvte Aarhundrede af har udtalt sig derimod (!)". En svag Udsigt 
til Muligheden af en saadan fremtidig Tilladelse har Tridentiner- 
Conciliet holdt aaben, idet det har overdraget Paven at handle i 
denne Henseende, „efter som han finder det at være til Gavn for 
Christenbeden og forglem, der bede om Kalkens Brug" (sess. 22: 
decretum supra concessione petitionis calicis). 
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forbyde deane Brug, fprdomme og bespotte dem som 
Kjettere, og saaledes stille sig selv over og imod Chri- 
stus, vor Herre og Gud^)". 

Hvad endnu angaaer den i Confessionen paaaankede 
„Procession" (Ombærelse af Hostien i Monstrantsen) 
eller „Deling af Sacramentet", da maatte, efter det Fore- 
gaaende, Svaret i det katholske Modskrift ligge nær: at 
„Christus ikke bliver deelt, men er heel tilstede under 
begge Skikkelser" men at „en Deling af Sacramentets 
Skikkelser intetsteds er forbudt i Evangeliet", Fyrster 
og Stæder opfordres derfor til „at vise den Herre Chri- 
stus, Herren i Himlen og paa Jorden, tilbdrlig Reverents 
og Ære"^). Apologien har forbigaaet dette Punkt med 
Taushed; men i repetit. conf. ivres imod „den aabenbare 
Vanhelligelse (manifesta profanatio), at bære en Deel af 
Herrens Nadvere omkring under Tilbedelse, hvorved en 



1) Der er større Rolighed i Tonen, men ikke mindre Skarphed i 6e- 
breidelsen, naar det hedder i Conf. s Ud g. 1540: ^^i den Skik, som 
skal være den gjensidige Kjærligheds Pagt i Kirken, have ri ikke, 
imod Kjærlighedens Pligt, yillet yære haarde imod Andres Samyittighed, 
naar de have foretrukket tft nyde Sacramentet i dets Heelhed , og vi 
have ikke troet, at det i en saadan Sag sOmmede sig at bruge Streng- 
hed". Der tilf6ies : „ikke alene er den kirkelige Skik bleven lem- 
læstet, men den fornemste Lære om Frugten deraf er tillige bleven 
forsOmt Og maaskee er Lemlæstelsen af den kirkelige Skik Tegn 
paa, at Evangeliets Lære om Christi Blod d. e. om hans DOds Vel- 
gjerning er bleven fordunklet. Nu bliver ved Guds Naade den rene 
Lære om Troen gjenoprettet tilligemed den kirkelige Skik''. 

^ Jvf. Trid. Con c. sess 13 can. 6: ^Dersom Nogen siger, at Christus 
i det h. Sacrament ikke bdr tilbedes med ydre Dyrkelse, og at ban 
derfor hverken bdr æres i sætegen Festlighed eller hditidelfgt bæres 
omkring i Processioner efter den h. Kirkes priselige og almindelige 
Skik, eller at han ikke bdr offenligt fremstilles for Folket til Til- 
bedelse, eller at hans Tilbedere ere Afgudsdyrkere, ban være ana- 
thcma". 
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Deel af samme bliver overfért til en- Anvendelse, som 
er aldeles forskjellig fra Indstiftelsen"^). 



xxni. 

Om Præsternes Ægteskab. 

y^^Der har været fort offenligt Klagemaal over det 
Exempel^ der blev givet af Præster^ som ikke forte et 
ordenligt Liv (non continebantj^). Der fortælles derfor 
ogsaa om Pave Pius(2)^ at han skal have sagt: at der 
vel havde været adskillige Grunde til at nægte Præsterne 
at indgaae Ægteskab^ men at der var langt stærkere 

^ Der er navnlig sigtet til den processio solennissima, der udgjfir Hoved- 
punktet afChristi L egerns fest (festuin corporis Clir. , indstiftet 
mod Slutningen af det I3de Aarh. (1261) eller i Begyndelsen af det 
14de (IStl eller 1316)), og er beregnet paa at lade den katholske 
Kirke soth Naademidlets Haandhæver træde frem i sin fulde Glands. 
Hostien bæres her omkring i offenligt og pragtfuldt Optog, og 
modtages, som den legemlige Christus, med Knæfald. Hvor al- 
vorligt Indsigelsen imod dennne Skik er meent fra protestantisk 
Side, var allerede tidligere traadt for Dagen i Gjerning. Umid- 
delbart efter Keiserens Ankomst til Augsburg indtraf netop Chri- 
sti Legemsfest, og de evangeliske Fyrster bleve i Keiserens Navn 
opfordrede til at tage Deel i -Processionen Men disse — Markgreve 
Georg af Brandenburg fOrte Ordet — erklærede, at de ikke ved deres 
Exempel kunde styike og stadfæste „saadanne ugudelige og aaben- 
bart mod Guds Ord og Christi Befalinger stridende Menneskesætnin- 
ger", meget mere vilde arbeide paa „at afskaffe og udrydde saa 
urimelige og ugudelige Menneskelærdomme af Kirken". Vægringen 
gik igjennem^ og medens Keiseren saaes i den bi'iendende Solhede 
med ubedækket Hoved og Voxlys i Haanden at ffilge efter Sacra- 
mentet, som blev baaret af Churfyrsten af Maintz, deeltog ingen af 
de evangeliske Fyrster i Optoget. S. Walch, XVI. S. 874. 876-80. 

^ t. T. „Es ist bey Jedermann hohcs und nieders Standes ein gross- 
måchtig Klag in der Welt gewesen von grosser Uniuchl und wilden 
Wesen und Leben der Priester, so nicht vermogten Keuschheit zu 
halten ,* und war auch ja mit solchen greulichen Lastern aufs bOchste 
kommen". 
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Grunde ttUteåt til at give dem denne Frihed tilbage. 
Saaledes beretter Platina% Efterdi altsåa vore Præster 
have villet undgaae hine o ff enlige Forargelser^ have dt 
giftet sig^)y ^og de lære^ at det er dem tilladt at indgaae 
Ægteskab'^): for det Forste^ fordi Paulus siger (I Kor. 
7j 2. 9): ^^Enhver have sin Hustru for Skjdrlevnets 
Skyld^\ og: ^4et er bedre at gifte sig end at lide Brynde'' ; 
for det Andet siger Christus (Matth. 19^ II): ^^ikke Alle 
give dette Ord Rum'\ hvor han lærer^ at ikke alle Menne-- 
sker formaae at leve i ugift Stand^ eftersom Gud har skabt 
Menneskene til at forplante sig^ Gen. 1. ^Men det staaer 
ikke i Menneskets Magt^ uden en særegen Naadegave^ et 
særegent Værk af Gud at forandre Guds Skabning. De 



^) t. T. tilfOier: „Ungezweifelt, es hat Pabst Pius als ein yerståndiger 
weiser Mann dies Wort aus j^rossem Bedenken geredt". — Pave 
Pias 2 ar Huset Piccolomini (1458—1464) er mere bekjendt fra sin 
forpavelige Tid somÆneasSylvius, den lærde og statskloge Tbeolog, 
der fra det frisindede Oppositionsparti kastede sig over pi|a den 
pavelige Side, og traadte mæglende op imellem Pave Eugen 4 og 
Kirkeforsamlingen i Basel. — Platina, d. e. Bartolomeo Sacchi, 
saaledes kaldet efter sit FAdested Piadena , en Flekke mellein Cre- 
mona og Mantua, i Midten af 15de Aarh. Bibliothekar ved Vatikana^ 
og Forfatter af: historia de vitis pontificam. 

^) I A. 1521 var det forste Exempel givet af Bartol. Bernhardi^ 
Provst i Kemberg, for hvem Melanchthon skrev en Apologie. La-- 
thcr's Ægteskab falder i A. 1525 (d. 13de Juni) og Spalatin's i 
samme Aar. „Jeg har taget en Hastra, skriver Luther, for at stad- 
fæste min Lære (som efter min DOd maaskee vil blive undertrykt 
igjen) ved mit Exempel , og efterlade de Svage det til TrOst'\ „Men 
— fOier han til — jeg er ved dette mit Ægteskab kommen i saadant 
Vanrygte og Foragt, at jeg hnaber, Englene skulle glæde sig og 
Djævlene græde derved" (X. S. 80:). 663). 

^ t. T. „Dieselben zeigen diese Ursach ap : dass sie dahin gedrungen 
und beweget sind aus hober Noth ihrer Gewissen, nach dem die 
Sebrift klar meldet, der ehelicbe Stand ley von Gott dem Herro eio- 
gesetzt, Unzucht zu vermeiden". 
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allsaa^ som ikke formaae at leve i ugift Stand j bor ind-- 
^aae ÆgteskaV^). Thi Guds Bud og Anordning kan ikke 
ophæves ved nogen menneskelig Lov eller ved noget Lofte. 
Af disse Grunde lære vore Præster ^ at det er dem tilladt 
4it gifte sig* 

Det er ogsaa vitterligt^ at Præsterne i den gamle 
Kirke vare gifte. Thi baade ^iger Paulus (1 Tim. S, 2)^ 
at der til Biskop skal vælges En^ som er Ægtemand^ og 
-det er i Tydskland forst firehundrede Aar siden ^ at Præ- 
gerne bleve med Magt tvungne til Coelibat^)^ men med 
^aadan Modstand fra dennes Side^ at Erkebiskopptn af 
MaintZj da han skulde bekjendtgjor^ Pavens Edict herom^ 
nær var bleven ombragt i et Opror af de forbittrede Præ- 
ster. Og Sagen blev iværksat med saadan Voldsomhed 
(tam inciviliier) j at ikke alene Ægteskaber bleve forbudte 
i Fremtiden^ men at ogsaa de allerede bestaaende bleve 
'4)phævede^ tvertimod alle guddommelige og menneskelige 



^} t. T. „Ob es nun in mcnschlicher MaclU oder Vermdgen sey, ohno sonder 
Gabe GoUcs durch eigen Furnahme oder GelQbde, Gottes der hoben 
Majestdt GeschOpfe besser zu machen oder zu findern, hat die Er- 
fahrung allzu klar geben; denn was guts, was ehrbar zQchtiges 
Leben, was ^hrisllichs, ebrliehs oder redlichs Wandels an Vielen 
daraus erfolget, wie greulich schreckliche Unruhe und Qual ihrer 
Gewissen viel an ibrem letzten Ende derhalben gebabt, ist am Tag, 
und ihr Viel baben es selbst bekannt". 

^ Det var paa tvende Synoder i Erfurt A. 1074 og 1075, at Erkebiskop 
Siegfred af Main tz, da han under Straf af Bandlysning, paalagde 
alle Geistlige at skille sig ved deres Hustruer og Medhustruer og 
fremtidjgen at iagttage Coelibatsloven (i Overeensstemmelse med 
det romerske Synodal-Decret af 1074 under Gregor 7) maatte sdge 
Sikkerhed imod de Geistliges Sammensværgelse. S. Carové^ 
vollst. Samml. d. Coelibatgesetze S. 195-r-98. — Co el es tin (hist. 
comit. august II. p. 289) fortæller, at Kong Ferdinand, da Forelæseren 
af Confessionen kom til dette Sted, spurgte Churfyrst Albert af Maintz : 
om Sagen virkeligt forholdt sig saa, hvilket da Denne bekræftede. 
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Lave ja selv imod Kirkelovene ^ givne ikke alene af Pavefy 
men af de navnkundigste Kirkeforsamlinger^). 

jOg da MenneskesliBgten lidt efter lidt bliver skrobe^ 
liger e efter som Verden ældti"^)^ bér man drage Omsorg 
for^ at ikke stirre Ryggesloshed faaer Indgang i Tydsk- 
land. Men Gud har ogsaa indstiftet Ægteskabet for at 
raade Bod paa den menneskelige BrosU Kirkelovene til^ 
raade selv nu og da i senere Tider at formilde den forrige 
Strenghed af Hensyn til Meneskenes Skrdbelighed; og det 
er onskeligt^ at dette ogsaa maa blive iagttaget i denne 
Sag% Ogsaa synes det^ som om Menighederne ville 
komme til at mangle Præster^ dersom Ægteskabet skal 
længere blive forbudt. 

Da der saaledes foreligger en guddommelig Befaling; 
da Kirkens Skik er noksom bekjendt; da det ukydske Cbe- 
libat foranlediger mangehaande Forargelser^ Ægteskabs^ 
brud og andre Forbrydelser*) ^ som opfordre den retskafne 
Ovrighed til at skride straffende ind: saa er det saameget 
mere at undres over^ at der ikke ved nogen Leilighed ud-- 



1) s. t. Ex. den oekumeniske Synode i Lateran 1123 (under Calixtns 2): 
„ogsaa de Ægteskaber, sem ere indgaaede af saadanne Peraoner 
(Presbyterer, Diakoner, Subdiakoner, Munke) erklære vi bAr httves, 
og de Vedkommende drages til Bod". 

S) t. T. ^Derhalben wollen wir uns . . . vertrAsten, dass ihre Majeståt, als 
ein christlicher hochlOblicher Kaiser, gnftdiglich beherzigen werde, 
dass jetzund in letzten Zeiteq, von welchen die Schrift meldet, die 
Welt immer firger und die Menscken gebrechlicher und schwficher 
werden". 

3) t. T* tilfdier: „was kann auch der Priester und Geistlicheji Ehestand 
gemeiner christliclien Kirchen nachtheilig seyn, sonderlich der Pfarr> 
herrn und Anderer, die der Kirchen dienen sollen?" 
^) t. T. tilfOier: ,,dass auch etliche unter Thumherrn auch etliche €ur- 
tisan zu Rom solches oft selbst bekanni und kidglichen angezogen, 
wie solch Laster im Clero zp greulich und ikbermacht, und Gottes 
Zorn wftrde erreget werden". 
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oves en storre Haardhed end imod Præsternes Giftermaal 
Gud har befalet at holde Ægteskabet i Ære; Lovene ,t 
alle velordnede Stater^ endogsaa hos Hedningene'' ^) ^ have 
holdt Ægteskabet i den hbieste Ågt^ og ikkedestomindre 
blive Folk^ og det Præster^ nuomstunder mishandlede^ imod 
Kirkens Love^ uden anden Grund end fordi de have giftet 
sig^). Paulus kalder det (1 Tim^ 4, 1) en dæmonisk Lære^ 
der forbyder Ægteskab^ o^ dette maa man sande tilfulde^ 
idet Forbud imod Ægteskab bliver overholdt ved saadanne 
Straffe. . 

Men saa lidt som nogen menneskelig Lov^ ligesaa lidt 
kan noget Lofie ophæve Guds Bud. Derfor tilraader og--' 
saa Cyprian^ at Qvinderne skulle gifte sig^ naar de ikke over- 
holde Kydskhedsloftet. Hans Ord ere disse (lib. 1 ep. 11): 
jydersom de ikke ville eller ikke kunne blive deres Lofte 
troe^ er det bedre at de gifte sig^ end at de ved deres Lyst 
skulle faide i Brynde*^ og at de jo ikke give deres Brodre 
eller Sostre Forargelse^\ 

En vis Billighed iagttage ogsaa Kirkelovene mod dem^ 
der have aflagt Loftet for den rette Alder ^ ^hvad der hid- 
indtil næsten har været det almindelig é*^^^). 



^) t. T. ^in kaiserlichen Rechtcn und in allen Monarchieen , wo je Ge- 
sctz und Recbt gewesen, hochgelobct". 

^} Jvf. Ud g. 1540: „Præster, som man ikke kan forekaste nogen anden 
Forbrydelse end Giftermaal, blive piinte og ombragte ved skrække- 
lige DddstrafTe; deres ynkværdige Hustruer og smaa BOrn blive ud- 
jagede af Huus og Hjem, og vanke huusvilde om, uden Hjemstavn 
og Tilflugtsted". 

3) t. T. „wie dcnn Priester und MOncbe des mehreren Theils in der Ju- 
gend in solchen Staod aus Unwissenheit kommen sind". — Jvf. de 
s oh w ab. Art. (15): „Aus dem allen folgt, dass die Lehre, so den 
Priestern und Geistfichen die Ehe und ingemein hin Fleisch und Speis 
verbeut, aammt allerlei Klosterleben und Gelubde, weil man dadurch 
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Den heftige Tone; hvm det katholske Mod- 
skrift har taget til Gjenmæle, kan tjene tiT Beviis for, at 
Angrebet paa Geisttighedens Coelibat er bleven betrag- 
tet som livsfarligt Angreb paa Kirkens hierarchiske Væ- 
sen og Tilværelse^). Overtrædelse af Ooelibatloven bliver 
betegnet som „den allerværste Misbrug", og Fjn'Steme op- 
fordres til, „paa ingen Maade at taale en saadan For- 
dærvelse hos Præsterne, der vilde være til evig Skam 
og Vanære for det hellige romerske Rige"*). — Forsvaret, 
som stilles imod det protestantiske Angreb, er de els hi- 
storisk: at man vel i den forste Elirke har, af Mangel paa 
Kirketjenere, stedet gifte Mænd til dette præstelige 
Embede", men at „det fra Evangeliets og Apostlenes 
Tid af ikke er retligt bleven tilladt Nogen i præsteligt 
Embede at gifte sig", at allerede Pave Siricius (mod 
Slutningen af det 4de Aarh.) „uden Tvivl ikke uden den 
Hellige Aand har paabudet Præsterne fuldkommen Af- 
holdenhed"*), og at Innocents den Store, Leo den Store, 



Gnad und Seligkeit suchet und reoinet und nicht frei Itføst, eitel ver- 
dammt und Teufelslehre sey, wie S. Timot. 4 nennet: so doch allein 
Christus der einige Weg zur Gnad und Seligkeit". Dekbh. Art. 
(20—21): „Item troe og lære vi, at den f6rste Skik, paradisiske Stat, 
Ægteskab, Mands og Q'vindes SHmqvem i Guds Frygtelse, er hellig 
og ærlig iblandt Alle, og er Alle fri at indgaae eller ei, men dennem 
buden, som ikke have besynderlig Gave og Naade til jomfruelig 
Kydskhed. — At leve ærlig udi Ægteskab og det trolig holde , er et 
ret Kydskheds-Levnet for God, og at forbyde det Levnet nogen 
Mand eller Qvinde, under et fordækt (fordakt, forblommet) helligt 
Skin, de^ er Djævels Lærdom". 

1) „De Ugifte — bemærkes iUdg. 1540 — kunne lettere beskytte de 
kirkelige Rigdomme og den Gfands, som Kirkefyrsterne nu omgive 
sig med ; og efterdi Kongerne mene, at den tjener til at forhdie deres 
egen Værdighed, forsvare do Coelibatet med stor Iver". 

^ „Hvilken stdrre SkamlOshed kan paaviscs i nogen Historie, end denne 
af vore Modstandere!" — hedder det i Apologien. 

3) I ep. Siri ci i ad Himerium (a. 385) c. 9 opstilles den Regel, at Sub« 
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Gregor 7 have gjentaget og indskærpet det samme Paa- 
læg, af „hvilke Argumenter det er tilstrækkeligt godt- 
gjort, at Geistlighedens Coelibat ikke erMsbrug, efterdi 
den i saa lang Tid er stadfæstet som saadan af saa- 
mange hellige Fædre, og antaget af den hele latinske 
ELirke"^), — deels theologisk: „det hdie, herlige Offer 
nemlig, som Præsterne forrette, den daglige Bon, Aan- 
dens Frihed og Reenhed, at de maae vs^e bekymrede 
for, hvorledes de skulle være velbehagelige for Gud, ud- 
fordrer saadan Kydskhed"*). 

diakonatct staaer aabcnt for den gifte Mand, men at han herfra ikke 
kan stige op til Diakonatet, og derfra videre til Presbyteratet of^ £pi. 
skopatet, naar Kydskheden ikke er bevaret „continentia non prse- 
unte". (Garové S. 78 f.) 

^) I Modsætning ttl den latinske Kirkes Praxis, gjdr den græske 
Kirke, støttende sig til en selsom Fortolkning af 1 Tim. 3, 2 („det 
bAr en Biskop at være en Qvindcs Mand"), Giftermaal til Betingelse 
for at kunne beklæde præsteligt Embede, og det med saadan Streng- 
hed, atPræster, som blive Enkemænd, skulle efter Kirkelovens Bydende 
nedlægge deres Embede (eftersom den Geistlige ikke tdr indgaae Ægte« 
skab anden Gang). Dog fordres, ligesaa vilkaarligt, Coelibatet hos 
Biskopper og Metropoliter, hvilke tages ud af Klostergeistligheden. 

^) Uagtet Svagheden i den katholske BeviisfOrelse somHeelhed betragtet, 
findes der dog flere enkelte træffende Modbemærkninger. Imod 
Confessionens Anvendelse af 1 Tim. 3, 2 (den samme som i den 
græske Kirke) erindres: at efter denne Forklaring hverken Jobannes 
eller Titiis o. Fl. vilde have været rette Biskopper , men at „Menin- 
gen ikke er: at Biskoppen skal være en Kones Mand, men at han 
skal være een Kones Mand, ikke have havt tvende Koner efter hin- 
anden";— imod Anvendelsen af Mattli. 19, 11 og 1 Kor. 7, 2. 9: at 
deraf alene fdlgcr, at „ikke Alle ere dygtige til Præstestanden, lige- 
saa lidt som de ere dygtige til den ugifte Stand"; — imod Anven- 
delsen af 1 Tim. 4, 2: at Apostelens Ord om det dæmoniske Forbud 
af Ægteskab gjælder Gnostikernes og Enkratiterncs Lære, men 
mindst kan gjælde Kirkens Lære, som „regner Ægteskabet iblandt de 
syv Sacramenter, men fordrer af Kirketjenerne en hdiere Reenhed for 
det hellige Embedes Skyld"; — imod Confessionens Yttring om „Ver- 
dens Alderdoms-Svækkelse" (jvf. rep. conf. „hæc extrema mundi 
senecta"): at der er anviist „dem , der ere helligede til Gud , andre 
Lægemidler imod Svagheden, nemlig Vaagen, Faste og BOn". 

17 
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Apologien omhan<Uer og drofter denne Sag med 
stor Vidtloftighed^). Imidlertid gaaer saavel den som 
de ovrige kirkeKge Reformations -Skrifter ved dette , i 
Kirkens indre Liv og Forfatning saa djbt indgribende^ 
Punkt ikke ud over den Betragtnings som 9gsaa er li^ 
til Grund i Confessionen: at Det^ som er grundet i gud- 
dommelig Anordning (jure divino seu naturali), ikke kan 
ophæves ved menneskeligt Bud eller menneskeligt Lofte, 
at den guddommelige Indstiibelse af Ægteskabet frem- 
gaaer klart af Skriften, ataltsaa Forbuddet imod Præste- 
ægteskabet er ugyldigt. „Andre Stridspunkter — hefdder 
det i Apologien — trænge til at behandles af lærde 
Mænd; meA her er Sagen aabenbar; der behoves blot 
en retskaffen og gudfrygtig Mand til at domme" „Efterdi 
nemlig den naturlige Ret er uforanderlig, maa nSdven- 
digviis Retten til at indgaae Ægteskab altid være til- 
stede ; naar Naturen ikke forandres, maa den ^ Anordning 
n5dvendigen vedblive, som Gud har givet Naturen, og 
den kan ikke hæves ved menneskelige Love. — Mod- 
standerne forlange, at der skal vises dem en Befaling 



1) Artiklen indledes ved en affectfuld Tiltale til Keiseren. „De for- 
lange, hedder det, at du, tvertimod den guddommelige Ret, imod 
Folkeretten, imod Concilierncs Kirkelove, skal oplOse Ægteskaber, 
at du skal iddmme uskyldige Mennesker, alene fordi de li ave giftet 
sig, baarde Straffe, at du skal mishandle Præster, mod hvilke selv 
Barbarerne gaae skaansomt tilværks, at du skal gjdre Qvinder land- 
flygtige, Bdrn faderidse. Saadanne Love fremlægge de for digi 
frommeste og kydskeste Keiser !, som intet Barbarie, selv det umenne- 
skeligste og grummeste, kan fordrage. iMen, efterdi enhver saadan 
Skjendigbed eller Grumhed er langt fra dine Sæder, saa haabe vi, at da 
ogsaa i denne Sag vil forfare naadigt med os, især naar du erfarer, 
at vi have de gyldigste Grunde for vor Mening, tagne af Guds Ord, 
medens Modstanderne kun stille vilkaarlige og tomme Paastande 
derimod''. 
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for PrséBtenie til ast gtfibe sig^ som om PræsterDie ikke 
yare Mennesker; men det, som vi lære om Menneskets 
Natur i Ahnindeligbed, gjælder i Sandhed ogsaa om Præ- 
sterne". Derhos henvises til, hvorledes „Gud straffer 
Ringeagten imod sin Gave og sin Anordning, idet Coeli- 
batloven foranlediger utallige Forargelser, Synder og 
offenlig Ryggesloshed" ; og det lades endelig ikke ube^ 
mærket, at „Modstanderne i denne Sag ikke handle med 
Sandhed, Ærlighed og Oprigti^ed, efterdi denne. Lov 
ikke kan paabydes for Religionens Skyld, men for Herre- 
d5mmets Skyld, medens Paaskuddet paa ugudelig Viis 
hentes fra Religionen". I Lutfaers Sprog er dette i de 
schmalkaldiske Artikler saaledes udtrykt: „at de 
have forbudt Ægteskabet og besværet Præsternes gud- 
dommelige Stand med evig Kydskhed, dertil have de 
hverken Ret eller Skjel, men de have deri handlet som 
antichristelige, tyranniske, forstokkede Syndere (verzwei- 
felte Buben), og derved givet Anledning til allehaande 
forfærdelige, gruelige, utallige Ukydskheds-Synder". 

Men det bliver derhos indrommet i Apologien, at 
det ikke er Meningen at stille den ugifte Stand (virgini- 
tas) lige med Ægteskabet; thi, „som een Gave er for- 
trinligere end en anden, saaledes er den ugifte Stand en 
fortrinligere Gave end Ægteskabet". Det er en Ind- 
rømmelse, hvorved den protestantiske Kirke maa see 
sig stillet i denne Sag paa et misligt Standpunkt. Thi 
antaget, at det kunde lykkes den katholske Kirke, at 
drage saadanne Personer hen til det præstelige Embede, 
som vare i Besiddelse af dette „donum præstantius", saa 
maatte deraf, synes det, folge, at det katholske Præsteskab 
skulde have Adkomst til en hoiere og særegen Fuldkonnnen- 

17» 
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heds-Charakteer^). Herefter synes da den protestantiske 
Polemik egenlig blot at skuUe gjælde Kirkens Befoielse til 
at skride ind med Magtsproget, der paabydér og paa- 
tvinger Coelibatet. Dersom derimod Kirken indskrænkede 
sig til Opfordring og Formaning i Befalingens Sted, for 
saaledes at komme den oprindelige Naadegave til Hjælp 
og efterhaanden at bringe sit Præsteskab til Mvillig For- 
sagelse af det ægteskabelige Liv, skulde det synes, som 
om den protestantiske Anklage maatte tages tilbage; ja, 
det kunde endog synes folgerigtigt, om den lutherske 
Kirke selv var betænkt paa fortrinsviis at udsoge dem 
til det præstelige Embede, som frivilligt vilde erklsere 
deres Onske at henleve i ugift Stand. Men paa den 
anden Side er dog netop den Hovedbetragtning stillet 
i Spidsen og 'gjort gjældende med al £j*aft: at Ægte- 
skabet er indstiftet af Gud, og grundet i Naturen. Naar 
denne Betragtning holdes fast, maa enhver Modarbeiden 
imod det Naturlige, af Gud Anordnede, selv om den ind- 
skrænker sig til middelbar og indirect Fremgangsmaade, 
væsenligt træflFes af samme Daddel. 

Hvad der mangler i den protestantiske Beviisforelse, 
er saaledes den nærmere Udvikling af det ægteskabe- 
lige Livs Væsen, hvortil Anlægget er givet og inde- 
holdt i Begrebet af Ægteskabets guddommelige Ind- 
stiftelse: Ægteskabet og det dermed givne Familie- 



1) Saaledes er Sagen stillet af Tridentiner-Conciliet: „Dersom 
Nogen siger, . . at det ikke er bedre og saligere at forblive i Jomfra- 
stand eller Coelibat end at indgaae Ægteskab, han være anathema". 
Og fremdeles: „Dersom Nogen siger, at Alle kunne gifte sig, naar de 
ikke fornemme, at de have Kydskheds Gave, om de end have af- 
lagt Ldfte derpaa, han være anathema. Thi Gud nægter ikke denne 
Gave tH dem^ der bede rettelig derom, og tilsteder ikke, at vi fristes 
over Evne". Sess. 24 can. 9. 10. 
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liv som den fuldkomneste menneskeKge Livsform, hvor 
Menneskenaturen, ved Sammenslutning af de tvende, til 
gjensidig Udfyldning trængende, Elementer forst opnaaer 
sin Fuldstændiggjorelse , hvor de forskjelligartede aande-' 
lige Interessei^ finde deres oprindelige Hjemsted, det 
aandelige, sædelig-reUgiose Liv, der er Grundlag ogPor- 
maal for de st5rre Livssamftmd Stat og Earke, kan er- 
holde sin forste, naturlige Pleie, finde sin simpleste og sik- 
kreste Virkekreds. Og hvad enten den Geistlige betrag- 
tes som Dén, til hvem Menigheden skal kunne see hen 
'8om levende Forbillede, eller som Den, hvis Ord skal 
kunne give Lys, Veiledning, Styrkning under alle Livets 
forskjellige Forhold, finder han sig naturligen henviist til 
den fuldstændigste og indholdsrigeste Form, under hvilken 
det aandelige Menneskeliv kan fbres. Antydet findes 
dette Synspunkt i repetit. conf.: „Eydskhed kalde vi 
baade Reenhed i det ugifte Liv og at varetage 
Ægteskabet; og Ægteskabet erklære vi at være 
et Samfundsliv, som er indstiftet af Gud og hel- 
liget, saa at dette Samfund selv og dot ægteskabelige 
Livs Pligter ere Gud velbehagelige'^^). 

Betragtet fi-a dette Synspunkt viser Coelibatet sig 
som den ufuldstændige Livsform, og under de alminde- 
lige Livsforhold tyder Ligegyldighed for Ægteskabet, 
Bestræbelsen for at trænge det tilbage for den ugifte 

13 Hvad her er kortelid^ antydet, er ndviklet med dyb FAlelse og^ 
Begeistrin^ i Luther' s Skrifter, flan er uodtOmmelig i at anprise 
Ægtestan d ens Hellighed og Herlighed „som en sand heljig 
Orden og Stand — den rette geistlige , den allergeistligste Stand — 
som Begyndelse og Oprindelse til Huus- og Verdens-Regimente, 
som Kirkens Begyndelse og den» Planteskole" o. s« ▼. X. S. 770. I. S. 
2515. VIII. S. 1086. XVI. S. 168. Hvormed vistnok en Yttring som den- 
ne ikke stemmer vel overeens: „Ægteskabet er godt, den jomfrnelige 
Stand bedre, den evangeliske Frihed af alt detBedUe". XIX. S. 2044. 
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Stand som den fuldkomnere paa en Miskjendelse af 
Menneskenaturen; den yiser sig som en Arbeiden imod 
den fulde y harmoniske Udvikling ^af det menneskelige 
Væsen og det mennedLolige Liv. Dog staaer endnu 
som det h5ieste Trin en Beherskelse af Sandselig- 
hedens Drift og Trang, der gjor skikket og redebon 
til at bringe OflFeret, hvor Virksomheden i Guds Riges 
Tjeneste ifolge særligt Kald fordrer Afkald paa det 
ægteskabelige Liv. Saaledes lader baade Exemplet, der er 
givet i Christi Liv, og den apostoliske Formaning' (1 Kor. 
7, 1. 7) og denne Formanings Efterfolgelse hos saamange 
apostolisksindede Mænd sig forene med den Lov og Regel, 
der gjælder for Livet i dets Almindelighed^). 



XXIV. 

Om Messen^). 

Vore Menigheder beskyldes falskeligen for^ al dt skulde 
afskaffe Messen; thi Messen bliver beholdt hos os, og den 

^) Under saadanne, undtagelsesviis indtrædende, Livsforhold og Virk- 
somhedsretninger, der kræve en stor Forsagelse, paalægge Savn o^ 
Opoffrelser, medfAre Besværligheder og Farer over det AlmiodeligCy 
har derfor den katholske Kirke altid i Coelibatet et Hjælpemiddel af 
uberegnelig Virksomhed til at trænge frem og igjennem med Kraft og 
Udholdenhed. De meest talende Exemplcr hOre uden Tvivl til Ka- 
tholicismens og Pavcddmmets hemmelige Historie. Men paa diensyn^ 
lig Alaade træder Coelibatets Indflydelse frem paa den Stiil og det 
Omfang, hvori Missionavirksomheden , Korsets og Evangeliets Hen- 
plantelse blandt vilde og barbariske Folkeslag, er drevet af den ka- 
tholske Kirke, hvis Redskaber ikke ved andre Baand holdes itlhage 
fra at offre Liv og Blod i Evangeliets fareftilde Tjeneste". 

^) Ordet missa er endnu i det 5te Aarh. den almindelige Betegnelse af 
den hele Gudstjeneste (efter den liturgiske Slutningsformel : „ite, missa 
est" se. ecclesia) , senere brages det som speciel Betegnelse af den 
b. Nadvere. I denne Betydning er Ordet optaget i «kt gan^e prote- 
sUntiske Kirkesprog. Jvf. Guerike, chrisL An^SoL S.24bt 
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helHghoUles med ét6rsle AndagU Ogsaa de vedtagne Cere^ 
monter ere næslen alle i Brug^ undtagen at der i de la-- 
tinske Psalmer nu ag da blandes lydske ind^ hvilke ere 
iilfoiede for Folkels Uiiderviisnings Skgld^). Thi dertil 
alene ere Ceremonier nodvencb'ge: for at de Ukyndige 
kunne undervises^). Og ikke alene Paulus foresleaer at 
bruge i Menigheden det Sprog ^ som forstået af Folket^)^ 
men det er ogsaa ved menneskelige Love saaledes forordnet. 
Folket an fores til (assuevit) al nyde Sacramentet i Forening^ 
naar de ere forberedede (idonei)^ hvorved ogsaa Andagten 
og Ærefrygten for de offenlige Ceremonier fbrtiges. Thi 
Ingen siedes derlil^ tåden han i Forveien er pratet, Ogsaa 
paamindes Folket angaaende Sacramenltts Vcerdighed og 
Brug^ hvor stor en Trost derved tilflyder de angslede Sam^ 
vittigheder^ saa at man lærer ai troe paa Gud og at venie 
sig alt Godt af Gud og vende sig derom til ham. Denne 
Dyrkelse behager Gud; en saadan Brug af' Sacramentet 
ncerer Fromheden imod Gud* Saaledes synes det ikke^ at 



1) Ikkun andtajrelsesviifl havde tydsk Kirkesang veret i Brug fdr 
Luthers Tid. Men Luther, som erkjendte Vigtigheden af, „at Guds 
Ord oøsaa ved Sangen maatte bevares i Folket", havde allerede i A< 
1524 yttret Onske om: ^9i% vi havde mange tydske Sange, som Folket 
kunde synge ved Messen" (X. S. 2771), og tilkjeadegivet sin Hen- 
sigt: ^efter Propheternes og do gamle Kirkefædres Exempel at skrive 
tydske Psalmer for Folket, endskjdndt — f6ier han til — jeg ikke 
linr Gave til at gjore det saa godt som jeg gjerne vilde" (L.s Briefe, 
de Wette II. S. 590). I Aarene 1524 og 25 vare de tre fdrste Udgaver 
af Luthers Psalmer blevne trykte, og inden A. 1530 var Antallet af 
dem bleven forøget med flere;' under selve Rigsdagen i Augsburg 
blev Psalmen „ein' feste Burg ist unser Gott" forfattet paa Slottet i 
Koburg. S. Langbecker, das deotsch-evang. Kirchenlied, S. 
21-31. 

^) Det herefter FAlgende indtil Udgangen af dette fdrste Stykke er ude- 
ladt i den tydske TexL 

^) 1 Kor. 14^ 16. 
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MesKn héiHdelighohlei hos vore Moditandere med uSrrt 
Andagt end hos 05v 

^Men det er vitterKgtj at der kengb har vceret fart 
offenligt og heftigt Klagemaal af retskafne Mænd derom^ 
at Messerne vtmhelliges paa skammelig Maade^ idet de 
hlete anvendte til Berigelse'^). Thi det er vel htkjendt^ i 
hvilken Udstrækning denne Misbrug har grebet om sig i 
alle Kirker^ af hvilke Personer Messerne læses ^ alene fer 
Lens eller Vindings Skyld^ hoormange der låse dem tverh 
inod Kirkelovenes Forbud^). Men Paulus udstader haarde 
Trusler imod dem^ der handle uværdigen med den helligt 
Nadver e^ naar han siger: ^jhvo som æder de^ Brod eller 
drikker Herrens Kalk uveerdigen^ bliver skyldig i Herrem 
Legem og Bled^. Derfor^ da vore Præster bleve mindede 
om det Syndige heri^ ere de private Messer gaaede af Bmg 
hos os^ eftersom der neppe læses private Messer tiden for 
Indtægtens Skyld^). 



^) t. T* „wie am Tag ist, dass man Jahrmarkt drans gemacbt, dassiDtn 
sie kauft uod yerkauft hat". 

^ Navnlig fra det 12te Aarh. af forekommer der i den engelske, franske 
og spanske Kirke jevnlige Advarsler imod „monstrum avaritiie", of 
Forbad imod at l»se flere Messer paa een Dag. S. Devorti, inst. 
can. II. p. 1 165. Trident. Conc. har ikke givet nogen Regel i denoe 
Henseende; men, „da det ofte indtræffer, at der ved fprskjellige Te- 
stamenter af AfdAde er paalagt at læse saa stort et Antal Messer, at 
Bestemmelsen for hver enkelt Dag ikke kan opfyldes" , saa ere Bi- 
skopper, Abbeder og Ordensgenejraler bemyndigede til at træffe An- 
ordninger „til Gads Ære og Menighedernes Tarv". Sess. 25'decr. 
de ref. c. 4. 

3)missa privata, t. T. „Kaofmesse und Winkelmesse". „Den pri" 
vate Messe er den, som læses uden Sang og hditidelige Ceremonier, 
ved Hjælp af een Ministrant, hvad enten der idvrigt er faa elier 
ingen tilstede" (Devoti, 1. c. p. 120). Fra denne adskilles „missa 
solitaria",' hvor Præsten fungerer alene, uden Ministrant. Men 
imod denne er det kirkelige Forbud bleven oftere gjentaget, navnlif^ 
med Paaberaabebe af Pluralis-Formen i Messekanon (,(Sur8aB oorda- 
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^) Biller ikke have Biskopperne været uvidende om 
disse Misbrug; og dersom disse havde rettet dem ilide^ 
vilde der nu veers mindre at strides om. Tidligere have 
de^ ved at see igjennem Fingre^ ladet mange Misbrug ind* 
snige sig i Kirken; nu begynde de langt om længe at 
klage over Kirkens Ulykker^ ihvorvel denne Bevægelse ikke 
er (ilveiebragt ved andet end netop ved hine Misbrug^ som 
vare saa oiensynlige^ at de ikke kunde udholdes længere. 
Heftige Uenigheder ere opstaaede angaaende Messen og 
Sacramenlet, Maaskee lider Verden nu den forskyldte 
Straf for den langvarige Vanhelligelse af Messerne^ som 
Aarhundreéer igjennem er bleven taalt i Kirkerne af dem^ 
der kunde og burde raade Bod derpaa. Thi der staaer 
skrevet i de ti Bud: ^Mvo som misbruger Guds Navn^ skal 
ikke gaae ustraffef\ Men fra Verdens Begyndelse af 
synes ingen guddommelig Foranstaltning at være bleven 
saaledes misbrugt til Indtægtskilde som Messen. 

Bertil kom ^den Forestilling^^) j der har foroget de 
private Messer i det Uendelige^ at Christus ved sin Lidelse 
har gjort fyldest (alene) for den oprindelige Syndighed^ 
og indstiftet Messen^ for at der ved den kunde bringes et 
Offer for de daglige Synder^ Dodssynder og forladelige 
Synder* Beraf opkom den almindelige Forestilling^ at 
Messen skulde være en Gjerning med Kraft til at udslette 



irratias agamtis - oremas - ofTerimuA" o. s. y.), hvor der er forudsat 
No^en tilstedeværende foruden Præsten. Den samme Grund* taler 
imidlertid ogsaa imod den private Messe; thi Tiltalen „Dominus vobis- 
cum-misereatur vcstri-orate fra tres" forudsætter Tilstedeværelse af 
flere end Een. 

^) Det efterfOlgende hele Stykke maoii^ler i den tydske Text. 

^ opinio. t. T. „der greuliche Irrthiim". 
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Levendes og Dodes Synder ifSlge gjort Gjeming^). Saa- 
ledes begyndte man da at drofie det SporgsmeuUj om nn 
Messe^ der låses for Flere^ har MWime Kraft ^ som naar 
Siessen læses for hver Enkelt tsar.. Den forskjellige Me- 
ning herom har gitet Anledning til den uendelige ^Mængde 
af Messer^). 

^Angaaende disse Forestillinger kere vore Prwéikanler^ 
at de afvige fra den hellige Skrift^ og gjore Indgreb i 
Æren^ der tilkommer Chrisd Udelse'^). Thi Chrisli Li- 
delse var Offer og Fyldestgjorelse ikke alene for den op- 
rindelige Skyld^ men ogsaa for alle ovrige Symter; som 
det er skrevet i fin til Hebr.: „ri ere helliggforte eengang 
ved Jesu Christi Offer*\ og fremdeles: j^ved eet Offer har 
han fuldkommelig forsonet dem som helliggj6res*\ 

Fremdeles lærer Skriften^ at vi retfærdiggfores for 
Gud ved Troen paa ChristuSy idet vi troe^ at Syndemi 
forlades os formedelst Christus. Men^ dersom Messen ud" 
sletter Levendes og Dddes Synder formedelst gjort Gjer- 
ning"^)^ saa opnaaes Retfrndiggjorelse ifolge Messerne 
Gjerning ikke formedelst Troen ^ hvilket ikke stemmer t^i 
Skriften. 

Men Christus byder „o/ gjore det til hans Ihukommelse' ; 



*) t. T. tilfOier: „und Andern verdieneo Vergebung der SOnden durch 
dieses Werk, ob es schon geschieht von Gottlosen". 

3) t. T. tilfdier: „dass man mit diescm Werk hat wpllen bey Gotl alles 
erlangen, dass man bedurft hat, und ist daneben des Glaubens an 
Chr. iknd rechten GoUesdiensts vergessen worden. Darum ist 
Unkerricht davon gescheheB, wie ohn Zweifel die Noth gefodert, dass 
man wQsste, wie das Sacrament rechk zu gebraucben wåre^. 

3) Disse Ord mangle i den t. T. 

4) t. T. tilfOier: „wie man denn weiss, dass man die Mes« daiu ge- 
brauclit, dadurch Vergebang der Sflnden und alle Gater bei Gott lU 
erlangen". 



j 
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og derfor er Messen indstiftet^) ^ paa del al Troen i Den. 
der nyder Sacramenlet^ maa komme ihu^ hvilke Velgjer^ 
ninger den annammer formedelsl Chrislus^ til Opreisning 
og Trost for den ængstede Samvittighed. *) Thi dette er 
ui komme Christm ihu: al komme hans Velgjerninger ihu 
og erkjende^ at de i Sandhed blive os til DeeU Heller 
ikke er del lilstrækkeligt at drage sig Historien til Minde; 
thi dette kunne bfiade Joder og Ugudelige gjåre. Derfor 
altsaa bor del at holde Messe ^ for at Sacramenlel kan 
blive meddeell til dem^ der trænge til Trosl; saaledes som 
Ambrosius siger: ^/ordi jeg idelig synder^ mda jeg idelig 
tage Lægedom ind^^^). 

Men^ da Messen er en saadan Meddelelse af Sacramen-' 
iet^)^ saa bliver der hos os holdt een almindelig Messe paa 
hver Festdag j og ogsaa paa andre^ Dage^ naar der er 
Folk^ som onske al nyde Sacramenlel^ og del meddeles da 
dem^ der begjere det. ^Og denne Skik er ikke ny i Eir-^ 
ken. Thi for Gregor (den Store) omtale de Gamle ikke 
den private Messe ^ medens der hyppig er Tale om den al" 
mindelige Messe' ^). Chrysostomus siger^)^ al Prcesten staaer 
daglig ved Allerel^ og tilsteder Nogle^ formener Andre Ad* 



1} I* T. tilfdier: nicht damit f&r die Sunde ein Opfer anzurichteo, den« 
das Opfer ist zuvor geschehen". 

^ I t. T. mangler det Fdlgende indtil Slutningen af dette Stykke. 

^) de sacram. IV. 5. Dette Skrift er imidlertid , ifAlge Bencdictinef- 
Udgivernes Undersøgelse, med Uret tillagt Ambrosius. Det samme 
gjældcr om de tvende Skrifter, som i Art. 6 og 20 (S. 104 og 106) 
ere anfdrte under Ambrosius's Navn („comm. in epp. Pauli — de vo- 
catione gentium"). Jvf. S ch 5 n em a n n, bibl. patr. latin I. p. 366—68. 

-1) t. T. tilfOier; „nicht ein Opfer fur andere Lebendige oder Todte, ihre 
Sunde wegzunebmen". 

^) t. T. „Also bleibet bey uns die Mess in ihrem rechten Brauch, wie sie 
vorzeiten in der Kirch€n gehalten, wie man beweisen mag ausS.PauIo 
1 Kor. 11, dazu auch aus vieler Yfiter Schriften"* 

^) homil. 17 in ep. ad Hebr. c. 9. 
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gang til Communionen. Og del sees af de gamle Kirke^ 
love^ at een Enkelt har læst Messen^ og at de ovrtge Pres-" 
hylerer og Diakoner have modtaget Herrens Legem af 
ham. Thi saaledes lyde Ordene i den nicænske Kirkelov^) :' 
.^Diakonerne skulle modiage Nadveren af Biskoppen eller 
af Præsten i en vis Orden efter Preshyterne*\ Og Paulus 
forordner angaaende Communionen^ at den Ene skal bie 
efter den Anden^ saa at Alle kunne komme til at faae 
Deel i Nadveren. 

Efterdi allsaa Messen har hos os Kirkens Forbillede 
for sig^ ifolge Skriften og Kirkefædrene^ saa forlroste vt 
os tiU at man ikke kan forkaste den^\ isærdeleshed da de 
offenlige Ceremonier for en stor Deel ere beholdte i Lighed 
med de almindelig brugelige^). Allene i Antallet af Messen 
finder en Forskjel Sted*); og naar hensees til de store og 
aabenbare Misbrug^ er det vistnok gavnligt at Tallet ind^ 
skrænkes. I gamle Dage fioldtes heller ikke^ ei engang i 
de talrigste Menigheder^ daglig Messe^ som det sees af 
hist* tripart. 9, 38: „i Alexandrien forelæses de hellige 
Skrifter hver Onsdag og Fredag og udlægges af Læreren^ 
og Alt bliver iagttaget^ med Undtagelse af den hoilidelige 
Offer handling''^). 



1) Den 14de Kanon af Conciliet i Nicæti 325. 

') t. T. „soli billig diese Weise Mess zu haltea nicht fur ketzerisch nnd 
unchristlich verdammet werden". 

3>t. T. „in den dfTentlichen Ceremonien der Messe keine merkliche Aen- 
derung geschehen ist'*' 

4) Ogsaa her haves et Exempel paa den overdrevne Bestræbelse efter at 
ville forringe Afstanden og udjevneStridsforholdet^imellem de tvende 
Kirker. Jvf. S. 237. 

A) Jvf. dekbh. Art (29): „item troe og lære vi, at ret christen Kirke- 
haver et eneste Offer, ... og kan han (Christns) ikke mere offres^ 
som de bespottelig nu gjdre i deres Messer for Levende og DOdc". 
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Det er Middelpunktet af den katholske Guds- 
tjeneste, der her er Forhandlingens Gjenstand, — den 
Handling (mysterium tremendum), hvori Kirken træder 
&em i sin mystisk-theurgiske Charakteer, i sin Uundvær- 
lighed for at frugtbargjore den efterladte Skat af Christi 
Fortjeneste for de Troende. 

Hovedmomenteme i det katholske Modskrift, ere 
folgende : 

1. Det er ikke katholsk Lære, hvad der udgives 
derfor fra protestantisk Side: „at Messen skulde være 
indsat for de virkelige Synder", hvorimod Christi Fyl- 
destgj oreise skulde være indskrænket til Arvesynden. 
Thi „Messen udsletter ikke . Synderne , hvilke helbredes 
ved Boden som en særegen Lægedom"; men dens Virk- 
ning er: „at udslette StraflFen for Synden, træde i Bods- 
gjerningens Sted, foroge Naaden, bringe de Levende 
Fred og Haab om guddommelig Trost og Hjælp i alle 
Anliggender og Trængsler"^). 

2. Dette skeer derved, at Christus bliver offret i 
Messen; og Skriftens Lære om det ene Offer, bragt af 
Christus, er ingen Indvending herimod; thi der er Tale 
om „det blodige Offer, hvorfra ethvert Sacrament og 
ogsaa Messeofferet har sin Kraft; men i Messen bliver 



1) Denne DistinctioQ imellem UdsleUelse af Synden o^ af Syndens Straf 
finder do^f ikke Medhold i den senere authentiske Udvikling af Kirke- 
læren. S. Trid. Con c. sess. 22 c. 2: „Forsonet ved denne Oflfring 
forlader Herren Misgjerninger og store Synder: — Frag- 
terne »f det blodige Offer tilfalde i fuldt Maal (aberrime percipiun- 
tnr) ved dette ublodige". Catech. rom. II. 4. 69: ... ,,det be- 
standige Offer, hvorved vore Synder kunne udsones, og 
den himmelske Fader, fortdrnet over vore Misgerninger, kan be- . 
yæges fra Vrede til Forbarmelse , fra retfærdigt straffende Strenghed 
til Mildhed" 
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Cluistas daglig offret uden Lidelse, ligesom han i det 
GL Te«t. er offiret paa forbilledlig Maade"^). 

3. Paa dette ublodige, daglig gjentagne Offer peger 
Skriften idelig hen: I Mal. 1, 11 omtales, i Modsætning 
til de jddiske Spiseoffere, „et reent Spiseoffer'', som skal 
bringes med Herrens Navns Forkyndelse fra Solens Op- 
gang til dens Nedgang; men der gives „intet reent 
Offer, som offres Gud allevegne, uden den rene Eucha- 
ristie i Alterets Offer".— I Dan. 12, 11 forudsiges 6de- 
læggelsens Vederstyggelighed, da „det daglige Offer 
skal blive afskaffet". Denne Prophetie vil være opfyldt 
(som den allerede er deelviis gaaet i Opfyldelse), naar 
„Kirkerne staae ode, ingen horse canonicæ blive STmgne, 
ingen Messe bliver læst, intet Sacrament forvaltet i dem" 
o. s. V. — I Hebr. 5, 1 hedder det, at „enhver Ypper- 
stepræst bliver indsat . . for at oflfre Gaver og Offere for 
Synden". Altsaa maa ogsaa den nye Parts Ypperste- 
præst og Præsteskab „have et udvortes Offer at briu^ 
i Kirken, og dette er intet andet end Eucharistien". — 
I Apg. 13, 2 berettes om Paulus, Bamabas o. F. i An- 
tiochien: Xs^wvQyovvtfov avmv t« >ct^^%; „hvilket ikke er 
at forstaae om Offring til Afguderne, men om Messen. 



1) Jvf. Trid. Con c. sess. 22 c. 1. 2: „efterdi Christi Præstedflmtne 
ikke burde udslukkes med hans Dod, . . . offredc han i den sidste 
Nadvere under BrOdets og Vinens Skikkelse sit Legem og Blod til 
Faderen, rakte det til Apostlene, som han dengang indsatte til den 
nye Pagts Præster, for at de selv skulde modtage det, .og htMeåe 
dem og deres EfterfOlgere i Præsteddmmet al ofifre det, med disse 
Ord: gjOrer det til min Ihukommelse; saaledes som den k«' 
tbolske Kirke altid har forstaaet og lært. — Del er eet og samme 
OflFer, og den Selvsamme, som dengang bar offret sig paa Korset, 
offrer sig nu ved Præsternes Forvaltning; alene Offringsm«*' 
den er forskjellig". Cat. rom. II. 4. 76: „Præsterne, som bringe 
Offeret, ere ifdrte ikke deres egen men Christi Person , naar de (ot^ 
valte det bellige Legem og Blod". 
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4.- „At Messen har i Kirken været| et Offer, bliver 
til Overflod tilstrækkeligt bevidnet af alle hellige Fæ- 
dre .... Desaarsag, fordi den katholske Kirke fra Apost- 
lenes Tid af har over den hele christeUge Verden altid 
lært og handlet ligesom vi, skal der ogsaa fremdeles, 
uden nogen Modsigelse, handles paa samme Maade". 

5. „At Messen er et Offer, folger ogsaa af Ordet 
selv; thi missa betyder ikke andet end et Offer paa Al- 
teret, hvilket bliver af Offeret kaldt paa Hebraisk misbeach, 
paa Græsk dv(ftac;i^QåOP. (ly). 

6. „Hvad angaaer Misbrugene ved Messen, da er 
der ingen Forstandig, som jo gjeme vilde have dem af- 
skaffet; men, at de, der tjene Alteret, leve af Alteret, 
er ikke en Misbrug, men stenmaer med guddommelig og 
menneskelig Ret". At „de private Messer paa nogle 
Steder ere faldne bort, er hoist strafværdigt^) j thi der- 



^) Apologien lader ikke denne Etymolog^iserinfif hengaae upaatalt: 
„hier ist zu sehen, welclie grobe Esel unsere Widersacher sind", 
hedder det i den tydske Texl; — „dårum sind sie Esel, dass sie in 
solcher grosswichligen Sache so ungcreimt Dinge fiirbringen; auch 
so wissen die Esel keine Grammatika". Men Apologien selv (og 
ligeledes Luther, (XX S. 238) vil ogsaa have Ordet udledet af 
det hebraiske: „missa (HDD, Deut, 16, iO), er et sammenbragt Bi- 
'drag; thi dette var Skik, at de Christne bragte Spise og Drikke hen 
i Forsamligen til Bedste for de Fattige". — Der anfdres vel, at An- 
dre udlede Ordet af den kirkelige Formel: „ite, missa est'^ ; men denne 
Formel forklares: „drager hen, haver Syndernes Forladelse"; saa at 
„missa skulde være d. s. s. remissio: Syndsforladelse". Jvf. Augu- 
tti, Handb. der chrisl. Archfiologie. II. S. 538 ff. ' 

^) Jvf. Trid. Con c. sess. 22. c. 6: „den h. Synode dnsker vel, at der 
i hver enkelt Messe var Troende tilstede, som deel toge ikke alene 
med aandelig Sindsteroning, men ogsaa ved sacramental Nydelse; — 
men , naar dette ikke skeer altid , fordommer den derfor ikke de 
Messer, i hvilke Præsten commnnicerer alene, som private og utillade- 
lige, men billiger, ja anbefaler dem. Thi disse Messer ere i Virkelig- 
heden at ansee som fælleds, deels fordi Folket deeltager i dem paa 
•andelig Maade, deels fordi de holdes af Kirkens offenlige Tjener 
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ved bliver Gudétjenesten forringet, de Helliges Hæder 
frataget dem, Stifternes sidste Villie brudt og gjort til 
intet, de Afdode berovede deres Forbedere ^), og de Le- 
vendes Andagt kjolnet og udslukt''. , 

7. Brugen af det latinske Kirkesprog forsvares 
dermed, at Præstens Personlighed tilhorer den hele 
hele Kirke, ikke alene de Omstaaende, hvorfor dét ikke 
kan vække Forundring, at Præsten i den latinske Kirke 
holder Messe paa Latin; at „efter Fædrenes almindelige 
Mening, Apostlene og deres Efterfolgere have indtil 
Hadrians Tid alene holdt Messe (!) i det hebraiske Sprog (!), 
som var ubekjendt for de Christne, navnlig for de om- 
vendte Hedninge"; at det efter Apostelens Ord i 1 Kor. 
14, 16 („dersom du- priser Gud i Aanden o: med frem- 
med Tungemaal, hvorledes kan Den, som staaer paa 
Lægmands Plads, sige Amen til din Taksigelse, efterdi 
han ikke veed, hvad du siger") er nok, at Een, som 
svarer, udfylder Lægmandens Plads og svarer Amen"; 
at „Katholiken fra Barnsbeen af opdrages i Kirkens 
Sædvaner og Skikke, og saaledes uden Vanskelighed 
veed, hvad der til enhver Tid er at gjore i Kirken"; at 



ikke for ham selv, men for alle Troende, som lidre til Christi Le- 
geme". Derfor tilfdies i can. 8: „Dersom Nogen siger, at de Messer, 
i hvilke Præsten forvalter Sacramentet alene , ei*e utilladelige og bOr 
afskaffes, han være anathema". Denne Paastand maa ogsaa erkjen- 
des fuldkommen grundet i detkalholske Begreb af Messen som Of- 
ferhandling. 
1) Trid. Con c. sess. 22 c 2: „Offeret bringes ikke alene for de levende 
Troendes Synder, Straffe, Bodsgjerninger og andet Behov, men, 
ifdlge Apostlenes Tradition, for de i Christo BortdOde, som ikke endnu 
ere fuldkomment rensede^'. Jvf. Cat. rom. IL 4. 78: „Ifdlge Apost- 
lenes fuldkommen paalidelige Overlevering bringes Messeofferet med 
ikke mindre Nytte for de DOdes end for de Levendes Synder og 
Straffe". Herfra Sj el emes sen, den uudtOmmelige Rigdomskilde. 
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„det ikke er forn5dent at hore eller forstaae alle Ord i 
Messen, eller, om man endogsaa forstaaer dem, at agte 
noie og til enhver Tid paa dem, naar man forstaaer 
Enden og betragter Eucharistien som Offer til Ihukom- 
melse af Christi Lidelse"; at „Erfaring lærer, at der har 
været mere Andagt, da Messen blev hort i fremmed 
Sprog, end nutildags hos dem, der hore Messen i det 
tydske Sprog" i). 

8. „I Betragtning af alle disse Grunde maa det for- 
langes, at de ganske afskaffe og forkaste den nye Form 
at holde Messe paa, som er opdigtet af dem og nu fiere 
Qange forandret, og at de igjen antage den gamle 
Maade at holde Messe efter den tydske Kirkes og den 
hele Christenheds Sæd og Skik, og at de atter oprette 
den afskaffede Messe efter Stifternes sidste Villie, hvor- 



^) Jyf. Trid. Conc. sess. 22 c. 8: „Endskji^ndt Messea indeholder en 
Belæring for det troende Folk, have Fædrene dog^ ikke antaget det 
at være gavnligt, at den læses overalt' i det almindelige Sprog; og 
derfor overholdes allevegne den gamle Skik i enhver Kirke, som er bil- 
liget af den hellige romerske Kirke, alle Kirkers Moder og Lærer- 
inde^\ Det var forgjeves, at 4er i Trident blev anvendt Bestræ- 
belser fra forskjellige Sider, navnlig ved Polens og Frankerigs Ge- 
sandter, paa at erholde Tilladelse til Brug af Alodersmaalet i Messen. 
Selv endnu i det baierske Concordat (1817) er det paalagt Biskop- 
perne „at vaage over, at de kirkelige Formularer bruges i det latin- 
ske Sprog ved de kirkelige Handlinger, fornemmelig dog i Messen og 
i Sacramenterncs Forvaltning". Jvf. Devoti, inst canon. IL p. 
112: „Endskjdndt det græske og det latinske Sprog i Tidernes Ldb 
havde ophdrt at være almeenforstaaede, har Kirken dog villet, at 
de skulde beholdes i Gudstjenesten , for at \kke den jevnlige Foran- 
dring i Ordene ogsaa skulde medfOre Forandring i Meningen'^ 
Fornemmelig maa man dog her holde den mystiske Charakteer af 
den katholske Cultus for Oie. Det er umiddelbare Naadevirkninger, 
der opnaaes ved de hellige Handlinger; de Troendes Opbyg- 
gelse er et underordnet Formaal ; Omsorgen for den bliver nærmest 
overladt til den Enkelte selv, idet Kirken indskrænker sig til at 
komme den til Hjælp ved andagtvækkende og stemmende Paavirkning. 

18 
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ved de atter kunne forskaffe sig selv al Velfærd og 
Ære, og hele Tydskland Fred og Ro". 

Det katholske Messe-Begreb og den dertil svarende 
Cultus^) samler sig i de tvende Sætninger: at Hoved- 
pnnktet i Sacramentet er den præstelige Consecratioii, 
hvorved Forvandlingen indtræder og med den en dob- 
belt Anvendelse af det hellige Legem og Blod: ikke 
alene som „himmelsk Fode for] Sjelen", men ogsaa og 
fornemmelig som „det bestandige Offer, der bringes i 
Kirken til Syndernes Forsoning", og at den forsonende 
Kraft af dette Offer, som bringes „for alle troende 
Christne, levende og dode", virker i og med Offerhand- 
lingen i sig selv, saa at Tilstedeværelse og umiddelbar 
Deeltagelse af de Troende ikke kan have Indflydelse paa 
den underfulde Virksomhed. 

Den meget udforlige Polemik, som i de kirkelig- 
officielle Skrifter er rettet af Reformatorerne imod dea 
katholske Messe, lader sig saaledes ogsaa fore til- 



1) Middelpunktet i den katholske Messe er Kanon (Consecrationen o^ 
Oblationen: „offerimus prteclaræ majestati de donis tuis acdatisho- 
stiam puram, hostiam sanctam^ hostiam immaculatam, panem saoc- 
tum vitæ æternæ et calicem salntis perpetuæ"), der ledsages af Op- 
lortelse af Kalken og Monstrantsen for den knælende Menighed. 
Foran Hovedhandlinj^en gaae følgende Dele: confessio (Prs* 
stens Aflæggelse ved Alterets Fod af sine Synders Bekjendelse), 
introitus (Antiphonier af de davidiske Psalmer, Doxologier og 
B6nner), lectio (Oplæsning af Epistel og Evangelinm ved venstre 
og hOire Side af Alteret), credo (det nicæo-constantinop. Symbo- 
lum), offer torium (Indvielse af Katken og Hostien i Forbindelse 
med Berygelse af Alteret og den symbolske Haandvaskning) , pr«- 
fatio (den hditidelige B5n og Lovsang, der indleder OfTerliandlin- 
gen). Efter Offeracten nyder Præsten BrOdet og Vinen, og udde- 

~ ler det første, naar Cominunion finder Sted. Handlingen sluttes 
med postcommanio (Afskedsformelen : ite missa est , og Velsig- 
nelse af Menigheden, endelig Oplæsning af Prologen i Johannes- 
Evangeliet). 



j 
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bage til de selvsamme tvende Punkter: om der er evan- 
gelisk Sandhed i Begrebet, der ligger til Grund for den hele 
Cultus: af Sacramentet som Offer ^), og om der kan til- 
lægges Saeramentet en forsonende Kraft, given i og 
med Handlingen selv. 

1. „Sacrament er en Ceremonie eller en Handling, 
i hvilken Gud tilfSrer os det, som den til Ceremonien 
knyttede Forjættelse tilbyder; — derimod er Offer (sa- 
crificium) en Ceremonie eller en Handling, som vi yde 
Gud til hans Forherligelse. Der gives atter tvende 
Slags Offer: Forsoningsoffer, som gj5r fyldest for 
Brode og Straf eller erhverver Syndsforladelse for An- 
dre, og Takoffer; som bringes for den modtagne 
Syndsforladelse eller for andre modtagne Velgjeminger. 
Der har kun været eet Forsoningsoffer i Verden: Christi 
Dod. Men derimod staae i det Nye Testament, efterat 
de levitiske Offiringer ere ophævede, Takoffere tilbage 
som nye og rene Offere: Tro, Paakaldelse, Taksigelse, 
Bckjendelse og Forkyndelse af Evangeliet, Trængsler 
for Evangeliets Skyld, og lignende. Og saaledes have 
vi intet imod, at Messen kaldes det bestandige Offer, 
ikkun at derved forstaaes den hele Messe, d. v. s. Cere- 
monien tilligemed Evangeliets Forkyndelse, Troen, Paa- 
kaldelsen og Taksigelsen. Men Modstanderne lære vran- 
gelig, at derved er at t*nke paa Ceremonien alene, ikke 



*J „I Confessionen have Ti med velberaad Ha andgaaet Narnet Offer 
formedelst dets TTeiydighed; — nu er det nddvendigt, for at for- 
klare de fordreiede Skriftsteder, at ndvikle fra Gmndea af, hyad Offer er. 
I et heelt Aarti have Yore JModstandere ndgivet næstea utallige Skrif- 
ter om Offerets Begreb , oden at Nogen af dem hidtil har givet en 
Definition af samme. De gribe blot Navnet Offer ud enten af Skrif- 
ten eller af Fædrene, og digte derefter deres DrOmmerter lil, aom om 
Offernavnet skulde betegne hvadtoaiheltt de finde for godt". Apol. 

18* 
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tillige paa fiyangelieis Forkyndelse , Hjertets Sondrø- 
knosning og G^enopliyeløe''. 

Dette er, i sammentrængt Form^ Hoyedsommen af 
Udviklingen i Apologien^ med dens egne Ord; og d^ 
paaberaabes tillige^ at det er i denne Betydning, Fædrene 
have betegnet Messen som OflFer, hvad ogsita ligger i 
Ordet eucharistia. „Den gamle Kirke bruger Navnene 
sacrifieimn og oblatio, men den forstaaer derved den hele 
Handling: Bonnen^ Nydelsen, Ihukommelsen, Tro, Be- 
kjendelse og Taksigelse; denne hele, indre og ydre 
Handling er hos Enhver, som vender sig til Gud, og i 
hele Kirken et virkeligt Takoffer eller eåx^Q^**^^ ^^ 
Xoytx^ XatQtia" (repetit. conf.)^). 

2. „Saeramentet er Tegn paa Guds naadefiilde 
Sindelag imod Mennesket; men, ligesom Forjættelsen er 
unyttig, naar den ikke annammes med Tro, saaledes er 
Ceremonien unyttig nden Troen, der ppreiser og troster 
den sonderknuste SjeL Offiingens Væsen er Lovprii«- 
ning og Forherligelse af Gud, og ogsaa her er Troen 
den nodvendige Betingelse for HandlingeijLS Betydning. 
Hverken efter den ene eller efter den anden Opfattelse 



^} Den her antydede ForestUling, hvorefter det er de Christne selv, ^^^ 
ifOlge den troende Tilegnelse af Frelsens Kjendsgjernin^er betragtes 
som offrende, er vistnok den ældste Fprm, under hvilken Offerideea 
forekommer i den framle Kirke, anvendt paa Saeramentet. Aic» 
den mystiske Opfatning af Eucharistien som en gjentagen Selvop' 
offrelse af Christus fæstede derhos tidligt Rod. Allerede Cypritn 
skriver (ep. 63): „Præsten handler virkelig i Chris ti Sted, i^^^ 
faan éftergj6r, hvad Cbhstns har gjort , og han bringer da i Kirkeo 
«t virkeligt og fuldstændigt Offer til Gud Fader"; og denne Fore- 
stillings Udvikling gik gradviis frem, navnlig ogsaa i den græske Kirkes 
Lære , indtil den ved Gregor d. Store erholdt sin Indvielse som det 
dogmatiske Udgangspunkt i den kirkelige Messekanon. Jvf. Baam' 
garten-C^uti^9, Dogmengetch. II. St 1222—27. 
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kan der saaledes være Tanke om en Virkning, liunden 
til Handlingen selv, om en Overforelse (applicatio) af 
samme paa dem, der ikke slutte sig personligt ved 
troende Deeltagelse til den hellige Handlig. Sjelemes- 
sen („pro liberandis animis defimctorum*') , denne uud- 
tommelige Eigdomskilde („ex qua re infinitum qvæstum 
feciunt"), er derfor en „Misbrug af Guds Navn, imod det 
andet Bud". Apol. 

Hvad angaaer Sproget i Messehandlingen^), 
da henholder Apologien sig til Confessionens Tttring: at 
^,tydske Psalmer indblandes i de latinske til Folkets Be- 
læring (ad docendum populum)", ligesom der tilfSies: at 
„Ceremonier alene behSves for at belære de Ukyn- 
dide (ut doeeant imperitos)'\ Apologien gjor Indsigelse 
imod, at „den blotte Horelse uden Forstaaen skulde være 
en Dyrkelse", men den' foier til: „vi beholde det latin- 
ske Sprog for deres Skyld, som forstaae Latin, og ind- 
blande tydske Psalmer, for at ogsaa Folket kan have 
noget, hvorved det kan belæres, og vækkes til Tro og 
Gudsfiygt''. Med en saadan Blanding af det gamle 
Eirkesprog og Modersmaalet var den lutherske Kirke 
fremtraadt i det forste liturgiske Hovedskrift af Luther: 
„Weise christliche Messe zu halten (1523)"*). Det ka^ 
tholske Ritual er her endnu lagt til Grund ved Anord- 
ningen af Messens hele forste Deel, indtil Offer-Acten, 

9 Jvl. dekbh. Art. (30): „item troe og lære vi, at Sacrament, Evan- 
gelium, Skriften og menig Lovsang i Kirkens Forsamling bOr al 
være paa det Alaal , Almuen kan forstaae og opvækkes til sand Lov 
og Taksigelse af Ho og Hjerte, og stadfæste og svare der Amen til ; 
men handles der andet Tungemaal, da skal ilet strax udlægges paa 
det Maal man kan forstaae". 

^ Om Vedligeholdelsen af det latinske Sprog i den danske Kirketje- 
neste, indtil langt ind i, tildeels endogsaa ud over det 17de Aarhun-^ 
drede, s. En gel s toft, Utnrgiens Historie i Danmark. S. 82—86. 
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med Bibeholdelse af de latinske Formler og Lectioner; 
hvorved det dog overlades til Præsterne at foretage Af- 
kortning og Forandring. Derimod har i det senere 
Skrift „deutsche Messe und Ordnnng des Gtottesdienstes 
(1526)" Latinen maattet vige for Psalmer og CoUecter i 
Modersmaalet. Prædiken og Communion ere^ som 
de tvende Hovedpunkter af Gudstjenesten, omgivne af 
Menigheds-Sang og Altertjeneste, hvis enkelte Dele ere 
sammenordnede til en Heelhed, beregnet paa Menighedens 
personlige Deeltagelse fra forst til sidst ^). Denne Deelta- 
gelse har det imidlertid i mange protestantiske Lande 
ikke lykkedes at vedligeholde i Tidernes Lob; — den 
engelske og den svenske Eirke danner maaskee en 
Undtagelse. Det har ikke kunnet undgaaes, at jo Præ- 
dikenen har trængt sig mere og mere frem, og saa udeluk- 
lukkende tiltrukket sig Opmærksomhed og Interesse, som 
om de ovrige Stykker af Gudstjenesten for og efter var halv 
uvedkommende Biværk; og det kan ikke nægtes, at Retnin- 
gen til denne Skjevhed i Udviklingen er fra fdrst af bleven 
angivet, ogsaa af de sachsiske Reformatorer. Naar, saale- 
des som det skeer i Confessionen og Apologien, „Fol- 
kets Belæring" betragtes som eneste Formaal baade 
for Psalmesangen og for Ceremonierne, var det vel na- 
turligt, at Prædikenen med sit rige og frugtbare Belæ- 
rings-Moment maatte trænge enhver anden Side af Cultus : 
Musik, Symbolik, hellig Kunst aldeles i Baggrunden. Og 



^) Jvf. Ud^. 1540: „I den fælleds Messe indvie Præskerne i Menig- 
hederne Sacramentct, nyde det ofr give det til Andre. — Hertil fOies 
gudfrygtige Prædikener, der holdes til samme Tid som d^n hellige 
Skik forvaltes; i disse undervises Folket baade om Evangeliets andre 
Artikler og Bud og om Formaalet, hvori Sacramentet er indstiftet. — 
Saaledes skeer der en Tilegnelse af Christi Velgjerning|( men ved 
Enhvers egen Tro og egen Brug af Sacramentet^^ 
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ixaar det videre hedder, at „Ceremonierne alene behoves 
for at belære de Ukyndige (imperitos)", da synes her- 
med en ceremonilos, til Ordets Forkyndelse alene ind- 
skrænket Gudstjeneste at være stillet hen som den renere 
Form, der vilde egne sig for den vel oplyste og dannede 
Menighed. Men aabner ikke hermed Udsigten sig videre 
frem: til en altid storre og storre Indskrænkning i Guds- 
tjenestens Benyttelse, i samme Grad som Antallet stiger 
^f „de Kyndige", der synes at maatte kunne imdvære 
ikke alene Ceremoniens, men ogsaa Ordets Belæring? Det 
€r den uafviselige Consequents, naar Gudstjenesten bliver 
eensidigt bygget paa Belærings-Trangen, eensidigt beregnet 
paa Tankens Tilfredsstillelse, istedetfor at opfattes i sit 
Forhold til det hele menneskelige Væsen og til den i dette 
Væsen grundede, formalle fælleds, evige og uudfyldelige 
Trang. I den tankelose Meehanisme, den sandseforly- 
stende Adspredthed, hvori den katholske Gudstjeneste 
var nedsunken, ligger den historiske NOgle til Eensidig- 
heden^ hvormed Reformatorerne her og ejlers ofte have 
yttret sig om Gudstjenestens Opgave ogFormaaP). Men, 
som Luther stod i dette Punkt hoit over de Andre — 
ikke blot Ordets, men ogsaa Tonens og Billedets Vur- 
derer — , saaledes sommer det sig for den lutherske 

1 '. 

*) „Wollen wir rechte Mcssé halten und verstehen, so mfissen wir alles 
fahren lassen, was die Au^en und alle Sinne in diesem Handel zeigen 
iind antragcn, es sey Kleid, Klao^, Gesang, Zierde, Gebet, Tragen, 
Hebcn, Legen oder was da geschehen mag in der Messe, bis dass 
wir zuvor die Worte Christi fassen und wohl bedenken, damit er die 
Messe vollbracht und eingesetzt, und uns zu Tollbringen befohlen 
hat". Luther, XIX. S. 1268 f. Jvf. ogsaa de kb h. Art. (42): 
^item troe og lære vi (paa det Afguderies Aarsag kan aflægges), at 
det var meget godt, at der var ingen Billede eller Efterlignen i For- 
samlingshuus, som kaldes Kirke. Vise og ret Christne skader der 
intet paa, om de der blive; men vanvittige og simpel Folk vanbruger 
denneraogbruger dermed Afguderie, som vihavescetogendnukjende". 
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Kirke at skride foran med at, bryde Skrankerne, og ar- 
beide paa Cultusformemes Udvikling til friere, fuldere, 
varmere Liv. 

Ved intet andet Punkt er det polemiske Ord fira 
protestantisk og katholsk Side skiftet med storre Skarp- 
hed i Udtryk og Tone end her. Og naar vi tor be- 
tragte den kirkelige Cultus som Legemliggjorelae af Kir- 
kens Aand og Lære, vil den sande StiHing af begge Eorker 
til hinanden, der ofte er bleven tildækket ved ireniske 
Tillempnings-Formler, neppe kmme findes paalideligere 
betegnet end ved den Uforligelighed, hvormed Sanmien- 
stodet skeer her, ved det egenlige Middelpimkt af den 
katholske Cultus. Hvad der af Reformatorerne betegnes 
som „Afguderie, Baalsdyrkelse, blasphemisk Indgreb i 
Christi Fortjeneste"^), bliver fra katholsk Side betegnet 
som det hoihellige Mysterium („mysterium tremendum"), 
det factiske Beviis for Katholicismens Sandhed, den 

>) ^Vor allen Greaeln die Mess, so bisher fur éin Wcrk otfer Opfer 
gehaften, dnmit Eins dem Andern Gnad erwerben wollen". s cli w a b. 
Art. (16). „Messen er den stdrste og forfærdeligste Vedcrstygfre- 
lighed i PavedOmmet, der ligefrem og i aabenbart Fjendskab strider 
imod den fdrste Artikel, og dog har den været den ypperste og præg- 
tigst udsmykkede, fremfor alle andre pavelige Afgudstjenester. Her 
kan intet indrOmmcs eller gives efter, eftersom den fOrste Artikel 
ikke tilsteder det, og denne Dragehale kar fdrt mangfoldige andre 
Vederstyggeligheder og afgudiske Skikke efter sig", scfamalk. 
Art. Jvf. repetit. conf.: „Det overgaaer alle Engles og Menne- 
skers Veltalenhed, hvilket Overmaa) af Synder der i saamange Aar- 
hondreder er bleven fremkaldt ved Vanhelligelsen af den h. Nad- 
vere, og i vor store Smerte derover ville vi bede Gods Sort, at han 
selv vil raade Bod paa disse Onder". Luther (XX S. 1384): „wic- 
wohl ich ein grosser, scliwerer, schåndlicher Sunder bin gewesen, 
und meinc Jugend auch verdammlich zubracht und verloren håbe, 
so sind doch dass meine gr(!issesten Sdnden, dass ieh ein heiliger 
MOnch^ewesen bin, und mit so vielen Messen funfzehn Jahr lang 
meinen lieben Herrn so greulich erzurnet, gemartert und geplaget 
håbe". 



■J 
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hdieste Gjenstand for de Troendes Andagt*); og den 
protestantiske Polemik kan ikke blive betragtet ander- 



1) Pave Urban VIIIs Bulle (2. Sept. 1634), som findes foran Missale 
rom., begrynder med disse Ord : „Dersom der i de menneskcHi^e Ting 
gives noget aldeles Guddommeligt, som Himm^lboerne kunde mis- 
unde os, da er det visselig det hellige Messeoffer; ved dets Velgjer- 
ning skeer det, at Menneskene ved en vis Forudgriben besidde Him- 
len paa Jorden, idet de have selve Himlens og Jordens Ska- 
ber for deres Oine og berOre ham med deres Hænder". 
Og saaledes indtil den nyeste Tid. „Christi hele Liv paa Jorden, hans 
Virkes og Liden, og saaledes ogsaa hans bestandige Sigsclvnedladen 
til vor Ringhed i Eueharistien udgjOr en stor Offeract, en stor af 
Kjærlighed til os foretagen, for vore Synder fyldestgjOrende Hand- 
ling, -som vel bestaaer af forskjellige enkelte Dele, men saaledes at 
ingen af dem, strengt taget, er Offeret; i enhver af Delene vender 
det Hele tilbage igjen , ligesom det Hele ikke kan tænkes uden sine 
Dele. Christi Villie, i Eucharistien at nedlade sig i sin Naades 
Dybde til os, udgjOr i hans store Værk ikke mindre en væsenlig 
Deel end alt det Ovrige, og forsftavidt med Nddvendighed, som det 
Hele ogsaa deri kommer til Syne, og fdlgelig de andre Dele deraf 
uden denne ikke vilde være tilstrækkelige til den fulde Forlosning. . . 
Som den paa Korset sig offrende, er Chridtus os endnu fremmed, men 
i Eucharistien er han vor Eiendom, vort Offer; hist er han det al- 
mindelige Offer, her er han tillige Offeret for enhver af os især; hist 
var han blot Offeret, her bliver han anerkjendt og tilbedet som laa- 
dant; hist blev den objective Forsoning fuldbyrdet, her bliver den 
subjective Forsoning deels pleiet og fremmet, deels kommer den til 
Udtryk . . • Det siges derfor med Rette i det liturgiske Sprog, at det 
er Christus, der i den hellige Handling bringer sig selv som Offer, at 
han paa eengang er Offeret og Ypperstepræsten. Kirken er paa 
livsbilledlig Maade den gjenncm alle Tider tilsynekommende og vir- 
kende Christus, og derfor gjentager og fortsætter den uafbrudt hans 
forsonende og forldsende Virksomhed. Kalholikernes Messe, betrag- 
tet som Offer, er altsaa Helligholdelsen af de Velgjerninger, der af 
Gud ere beviste Menneskeheden ved Christus, og bestemt til ved 
Offringen af Christus deels at udtrykke de Troendes glade F6lelse i 
ForlOsningsbevidstheden, deels at bringe Christi Fortjeneste til ved- 
varende Tilegnelse. — Det er vel saaledes indlysende for Enhver, 
at Troen paa den virkelige Tilstedeværelse af Christus i Euchari- 
stien er Grundlaget for den hele Betragtningsmaade i Messen . . • 
Den derimod , der miskjender Menneskets Trang og vor guddomme- 
lige ForlOsert hOie Formaal ved Sacramenternes Indstiftelse, for- 



— - ^ I 

282 I>«n 24de ArUkeL 

ledes end som det diensynligste Vidnesbyrd om aandeHg 
Forstokkelse. 

Det er Beviis for en grundforskjellig Retning, hvori 
den religiose Tilfredsstillelse soges og findes. Ingen 
protestantisk Cultus-Theorie kan saaledes gire Afkald 
paa det kritiske Moment ^ at den skulde kunne undvære 
en vis Bestemthed og Holdbarhed i Tanke og Tankegang); 
og den idealiserende Udvikling, der bydes fra katholsk 
Side af Messehandlingen i dogmatisk og liturgisk Hen- 
seende, kan for den protestantiske Tænkning neppe gjælde 
for andet end en barok Sammenblanding af de meest 
forskjelligartede Elementer, en kunstfærdig eller en phan- 
taserende Omtumlen af Oflferbegrebet, hvor det Aandelige 
og det Legemlige, det Objective og det Subjective, Chri- 
stus og Kirken skydes ind istedetfor og om imellem hin- 
anden, indtil det fortsatte quid pro quo taber sig i et 
ubestemt og ubestemmeligt UnderAildt, til hvilket Sjelen 
skal give sig hen med Opgivelse af al Selvbevidstheds Klar- 
hed. Det vil ikke nogensinde lykkes at modbevise, at den 
katholske Kirke forst ved sin Forvandlingslære skaber 
sig selv et Offer, og at derefter Anvendelsen, somgjores 
deraf i Cultus, er oiensynligt beregnet paa at benytte Troen 



kaster dem lig Manichæerne, som grovsandselige Foranstaltninger, 
og forfdiger en fa]sk spiritualistisk Retning, maa nddvendigen finde 
det katholske Dogme ubegribeligt. . Men, hvorledes Nogen, der har 
fattet den fulde Betydning af Guddommens Incarnation, . . og er 
trængt frem til den Indsigt, at Læren om en Forladelse af Synderne 
Ycd Christus , om Meddelelse af et guddommeligt Liv ved ham maa 
saa længe blive uden Frugt, indtil den træder os imdde i ganske 
concret Skikkelse og træder i det meest individuelle Forhold til os, 
— hvorledes han knn' andet end at erkjende en guddommelig In- 
stitution i Messen, lader sig ikke forklare". M O hl er, Symbolik 
S. 244-51. 
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^ paa det undervirkeude Naademiddel som Stotte for £[ir- 
iens og Hiemrchiets Magtfuldkommenhed^). 

! 

1 ^ 

XXV. 
Om Skriftemaalet 

, (S. ovenfor S. 157—164.) 



XXVI. 
Om Forsfcjel i Spisers Brug. 

(S. ovenfor S. 186—120.) 



xxvn. 

Om Klo8terl6fter^). 

^^Hvad der leer es hos os angaaende KlosierWfurne^ 
xil bedre forstaaesj naor man kommer ihu^ i hvilken Til" 



1) „Modstaaderne Tide, at Troen paa Messen ad|^^ Nerven i deres 
Magt og Velde ; derfor ville de ikke b^re nogen Tale derimod", 
repetit conf. Jvf. de schmalk. Art.: „Om det endogsaa var 
muligt, at man indrAmmer os alle de Ovrige Artikler, saa kunne de 
dog ikke indr(^mme denne, saaledes som Card. Carapegius sagde i 
Angsbnrg, at han fOr vilde lide alle Pinsler, lade sig sOnderslide til 
DOden, end han vilde give Slip paa Messen. Og jeg (Luther) vil, 
med Guds Hjælp, f5r lade mit Legem opbrænde og gjOre til Aske, 
end jeg vil lade en Messetjener, han være god eller ond, stille sig 
lige med min Herre og Frelser eller over ham. Saaledes staae vi i al 
Evighed uenige og adskilte. De indsee ret vel , at Pavedømmet fal- 
der, naar Messen falder, og fOr de lade dette skee, ville de, om de 
ere i Stand dertil^ heller ihjelslaae os alle". 

^ Den tydske Text af denne Artikel saavelsom af den fOlgende (om 
den geistlige Magt) er kort fOr Overleveringen omarbeklet af Melanch- 
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Stand Klostrene have tæret ^ hvormeget der daglig er fore^ 
gaaet i Klostrene tvertimod Kirkelovene. Paa Åugiistins 
Tid vare de frie CoUegier; senere^ med Klosterlo flets For^ 
fald^ bletf der overalt fdiet Lofter til^ for at Tugten kunde 
blive gjenoprettet ligesom ved et Fcengselsvæsen^). 

Lidt efter lidt kom^ foruden Lofterne^ mange Vedtægt 
ter til; og disse Baand ere^ tvertimod Kirkelovene ^ blevne 
paalagte Mange for den fastsatte Alder^). 

Mange ere uforvarende komne ind paa det klosterlige 
Livj idet de^ omendskjondt Alderen ikke manglede j Hike 
have havt den rette Dom om deres Kræfter. Og naar de 
saaledes vare blevne besnærede^ bleve de tvungne til at 
blive ^ selv om Nogle kunde ftitages ved Kirkelovenes 
Gunst. Det var hyppigere Tilfældet i Nonneklostrene end 
i Munkeklostrene j endskjondt man burde vise Skaanset 
imod det svagere Kjon. Denne Strenghed har^ længe for 
vor Tid^ fremkaldt mange retskafne Mænds Bebreidelse^ der 
saae Ynglinge og unge Piger indsættes i Klostrene for at 
have Livsophold. De saae^ til hvilken Ulykke denne Frem- 
gangsmaade forte^ hvilke Forargelser derved foranledigedes^ 



thon (8, oven&jS. 10}, o^ afviger fom F6lge heraf væflieiiligt fra den 
latinske Text; hvorimod den tydske Text i del niainziske Archiv— 
Exeniplar fOlger nærmere med den latinske. 

^3 Det er fOrst fra Fuldendelsen af Klosterlivets Organisation ved Bene— 
dici af Nursia (mod Midten af det 6te Aarh.), at vota solennia ind- 
førtes, der aflagdes ved Eed og Underskrift og gjaldt som ubrydelige- 
(votum stabilitatis). S. IVeander Gesch. der chr. K. II. S. 562 f. 

^) Den kanoniske Kl oster- Alder er i Basilins's Regel bestemt til 
16—17 Aar, i Ambrosius's til 12—14 Aar, men Terminen rykkedes 
altid længere tilbage. Allerede synodus Trullana (A. 692) tillod 
Indtrædelse i Klosteret fra det 10de Aar af. T Middelalderen stod 
det Forældrene frit at lade Bdrnene i ganske nng Alder^ optage i 
Klostrene, og hele Familier indtraadte ofte i Klosterlivet. I Trident 
(sess. 25 c. 15) er det i6de Aldersaar fastsat for Aflæggebe af Klo- 
sterloftet for begge ^dn« 
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JivUke Snarer derved paalagdes Sammitighedeme. De 
'besværede sig over^ at Kirkelovene i en saa mislig Sag 
bleve aldeles overseele og tilsidesatte* Til saadanne onde 
Folger kom endnu den Forestilling angaaende Lofterne^ 
^om del er vitterligt er bleven misbilliget af Munkene selv^ 
forsaavidtsom de hdrte til de forstandigere: at Lofterne 
skulde staae lige med Daaben^ at de ved Klosterlivet er- 
hvervede som Fortjeneste Syndernes Forladelse og Retfær^^ 
diggjorelse for Gud. Ja^ de foiede tilj at Klosterlivet for-' 
tjente ikke blot Retfærdiggjorelse for Gudj men meget mere^ 
efterdi her ikke blot Evangeliets Bud bleve opfyldte^ men 
ogsaa Evangeliets Raad^). 

Saaledes opstod den Indbildning^ at Klosterloftet skulde 
være langt fortrinligere end Daaben^ at Klosterloftet skulde 
være mere , fortjenstligt end et Liv^ tilbragt i Ovrigheds- 
embede eller i præsteligt Embede eller i lignefide Stilling^ 
hvor man tjener sit Kald overeensstemmende med Guds 
Bud uden selvdannede Fromhedsovelser. Intet af alt dette 
l^der sig nægte; thi det er at læse i deres egne Skrifter. 

Og hvilken Forandring er ikke i senere Tider fore- 
gaaet med Klostrene? Fordum våre de Skoler^ hvor der 
undervistes i den hellige Skrift og i andre Videnskaber^ 



') Adskillelsen i den katholske Moral afpræcepta og* consilia stdt- 
ter sig nærmest paa det apostoliske Ord i 1 Kor. 7, 25: tniTny^v 
xvgiov ovx /jjfoi^ yyaifirjy <f« didta/n^; og til denne Adskillelse stdtter 
atter Anviisningen sig til den udsOgte Hellighed, der skal inedfdre den 
egenlige Fortjenstlighed overfor Gad: Overtagelse nemlig og Ud- 
fOrelse af saadanne Kromhedsgjerninger, som skulle være ikke ved 
Bud paalagte i Evangeliet, men anbefalede dem, der fdle Kald til 
at gjére mere end det Befalede. Indbegrebet af Klosterldfterne : den 
frivillige Armod, Kydskhed^ Lydighed, indtager her den fdrste Plads; 
men Tallet forOges indtil tolv ved forskjellige andre, saasom Gav- 
mildhed med Almisse, Undladelse af Selvhævn, Undvigelse afLei- 
lighed til at synde o* s. v. 
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som ere gavnlige for Kirken ^ og derfra toges Prcuier 
og Biskopper. Nu forholder Sagen sig anderledes. Det 
gjdres ikke behov at anfore bekjendte Ting. Fordum sam- 
ledes man for at lære; nu indbilder mtm sig^ at Kloster- 
livet er indstiftet for at fortjene Naade og Retfærdiggjo- 
relse; ja^ det anprises som den egenlige Fuldkommenheds- 
Stand j og del stilles hdit over alk andre Kald i Livet^ 
som ere anordnede af Gud, ^Dette have vi^ uden nogen 
hadefuld Overdrivelse^ anfdrt i den Hensigt^ at vore Præ- 
dikanters Lære om denne Sag maa kunne blive rigtigen 
forstaae(^). 

For det Forste — angaaende dem^ der gifte sig^ er 
det vor Lcere^ at det staaer alle som ikke ere skikkede tU 
Coelibatet frit at indgaae Ægteskab^ efterdi Lofter ikke 
kunne ophæve Guds Anordning og Bud^). Men dette er 
Guds Bud: j/ormedelst Skjdrlevnet have Enhver sin Hustru^ 
(1 Kor. 7, 2). Og det er ikke dette Bud alme^ men 
selve Naturen (creatio) og Guds Ordning^ der bringer 
dem til Ægteskab^ der ikke ere undtagne ved Guds sær- 
egne Gavej saaledes som det staaer skrevet: ^^Det er ikke 
Mennesket godt at være alene'\ Allsaa er det ingen Synd 
at efterkomme Guds Befaling og Ordning. 

Hvad Indvending kan der vel gjores herimod? Man 
anslaae Ldftets Forpligtelse hvor hdit man vi7, saa kan 
man dog ikke drive det dertil^ at Loftet skulde kunne 
ophæve Guds Bud* Det er efter Kirkelovene en Regelj 
^at ved ethvert Lofte den Hoierestaaendes Ret er forbe^ 



1} %. T. „wie aber die Mdnche diess ihr heWig Leben, da sie von ruhmeøy 

halten, woilen wir hier um Glimpfs willen fallen lass^'. 
3) Jvf. ovenfor S. 253» 255. 
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holdf^); hvor langt mindre kunne da disse Lofter have 
Gyldighed overfor Guds Bud? 

Dersom der ikke gaves Grunde ^ af hvilke den, For- 
pligtelse^ Ldfterne medfore^ kunde hæves^ saa vilde Paverne 
ikke have meddeelt Dispensationer. Thi det staaer ikke 
til noget Menneske at ophæve en Forpligtelse^ som slatter 
sig ligefrem paa guddommelig Ret. Men Paverne have 
klogelig indseet Nddvendigheden af at iagttage en vis LemfiBl* 
dighed med Hensyn til denne Slags Forpligtelse ; derfor haves 
der hyppig Exempler paa Dispensation fra Klosterldftet. 
Det er en bekjendt Historie om Kongen af Arr agonien^ 
som blev taget tilbage fra Klosterel^\ og der haves Exem- 
pler fra vor egen Tid. 

Dernæst — med hvad Foie drive vore Modstandere 
saa strengelig (exaggerant) paa Loftets Forpligtelse eller 
Opfyldelse, paa samme Tid som de tie angaaende selve 
Beskaffenheden af Loftet^): at det bor gaae ud paa det 
som er muligt (esse in re possibili), være frivilligt, aflagt 
af egen Drift og med velberaad Hu. Men hvorvidt en 6e- 
standig Kydskhed staaer i menneskelig Magt, er kun alt" 
for vel bekjendt; og ,hvormange ere vel de, der have af- 
lagt Loftet af egen Drift og med velberaad Hu?^^) Yng^ 
lingf og unge Piger overtales, ^forend de selv kunne have 



^) „in Omni voto jus supcrioris cxcipi. t. T. „dass kein GelQbde der 
Oberkeit ihr Macht wehren soir. — Imaints. Ex. derimod : 
„dass die GelQbde auch wider des Pabsts Recht unbQndig sind". 

^ Don Ramiro, SOn af Kong Sancbo 4 i Arragonien, var Benedic- 
dictinermunk i Klosteret St. Pons de Tomiers i Narbonne, men om- 
byttede i A. 1134 Klosteret medThronen, da Broderen KongAIphons 
var død uden Arvinger. 

^) t. T. „ist unbillig, dass man . . siehet nicht zuvor, ob dieses GelAbde 
sind oder nicht". 

4) t. T. „was ans Zwang nnd Unverstand geschiehet, dass heisst nicfat 
nicht freiwiUig geschehen". 
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Begreb deronC^)^ tjU at aflægge Li^flel^ ja tvinges standom 
dertil. Derfor er der ingen Grund tit at disputere saa skarpt 
anguaende ^Forpligtelsen^ da dog alle tilstaaej mt den 
uoverlagte Indgaaelse strider imod Léftets Natwr^^). 

De fleste Kirkelove erklære Lofter ugyldige ^ der ere 
indgaaede for del 18de Aar^ /ordi der ikke antages tid* 
ligere at være den fomodne Modenhed til at kunne fatte 
BesliUning for det hele Liv*^). En anden Kirkelov ^ som 
tager mere Hensyn til den menneskelige Skrobelighed^ foier 
endnu nogle Aar til; thi den forl^er^ at noget Lofte maa 
aflægges fdr det 18de Aar^). Men. hvad enten den forste 
eller den anden Regel folges^ vil den stårste Deel have 
Frihed til at forlade Klostret^ eftersom de Fleste have af" 
lagt Loftetj forend de have naaet denne Alder. 

Endelig — om det eudogsaa kunde dadles^ at Loftet 
blev brudt^ saa skjonnes det dog ikke^ hvorledes deraf skulde 
folge^ at Ægteskabet bor oploses^ naar det allerede er twrf- 
gaael imellem saadanne Personer. Augustinus er af den J/e— 
ning^ at det ikke bor ophæves (27 qu. 1 cap. mysterium) 
— en Autoritet^ som ikke er ringe ^ omendskjondl Andre 
efier den Tid have været af anden Mening^). 



1) t. T. „die ihr YermO^en nicht ^wusst habcn, aucii nicht verstanden, 
ob solcli Leben gOtdich sey oder Dicht'\ 

^) t. T. „ist nicht NotU zu disputircn, ob sie binden oder nicht binden; 
denn, so es nicht GelQbde sind, binden sie nicht". 

^) t. T. „dårum dass in dem Alter auch Nicmand sein Vermdgen weiss'*. 

4) dist. 28 cap. de his. Jvf. ovenf. S. 284 Anm. 2. 

^} EftecXirkelovene er KlosteriOftct ikke blot„impedimentumimpedien8'% 
men „imp. dirimens" for Ægteskabet, dog ikkun da naar dette ikke er 
legemligt fuldbyrdet. „Det klosterlige LOfte er forskjell igt fra de 
hellige Kirkeembeder, eftersom det ophæver ogsaa det tidligere ind- 
gaaede Ægteskab, naar det er afsluttet, ikke fuldbyrdet (ratum non 
consummatum), medens Ordinations-Sacramentet blot gjOr Ægteska- 
bet ugyldigt, som bliver indgaaet senere". Devoti, inst can, II. p. 
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Men, endskjondt de Fleste synes allerede ved Guds 
Bud om Ægteskabet at blive frigjorte fra Klosterloftet^ saa 
have vi dog ogsaa andre Grunde at anfore for Lofternes 
Ugyldighed: efterdi nemlig enhver Gudsdyrkelse^ som et- an^ 
ordnet af Mennesker uden Guds Bud og indstiftet i d^n 
Hensigt at fortjene Retfærdiggjorelse og Naade^ er ugude- 
lig; somChristus sigei*: ^^de dyrke mig forgjeves^ vedm^enne- 
skelige BtuT^- (^Matth. IS , 9). Og Paulus lærer overaltj 
at Retfærdiggjorelsen ikke skal soges ved vore Iagttagelser 
og gudsijenstlige Skikke y som ere udtcenkte af Mennesker^ 
men at den bliver de Troende til Deel ved Troen ^ at de 
annammes i Naade af Gud for Christi Skyld. 

Men det er vitterligt ^ al det er Munkenes Lcere^ al 
selvskabte Fromhedsovélser skulle gjore fyldest for Synderne^ 
erhverve Naade og Retfærdiggjorelse. ^Hvad er dette andet 
end at forringe Christi Herlighed^ fordunkle og fornægte 
RetfærdiggjbtelserC ?^) Heraf f diger da^ at hine vedtagne 
Lofter ere en ugudelig Gudsdyrkelse; og de ere altsaa 
uden Gyldighed. Thi et ugudeligt Lofte^ som er aflagt 
tvertimod Guds Bud^ har ingen Gyldighed; thi Loftet bdr^ 
ikke^ som det hedder i Kirkeloven ^ være et Uretfærdigheds 
Baand^). 

Paulus siger (Gal. Sy 4): „/ have intet med Chri- 
stus at gjore^ I som ville relfærdiggjores ved Loven; I ere 
faldne ud af Naaden\ Altsaa — ogsaa de^ som soge 
Retfærdiggjorelse ved Lofte^ have ikke noget med Chrislus 



220. See Trid. Conc. seds. 24 de matrim. can. 6. Jfr. Walter, 
Lelirb. d. Kirctienrechts § 240. 

^) t. T. „was ist nun das ånders, dcnn ihr MOncherei an Christus Statt 
setzen, und verlcugnen die verheissene Barmherzigkeit in Christo?" 

^) t. T. tilfOicr: „Darum alle Gelubde, so wider Gottcs Befehl und Ge- 
bet Bind, sollen billig unbOndig gesprochen wcrden". 

19 
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at gj^rcy og ere faldne nd af Naaden. Thi ogsaa de^ der 
UUægge Lofter retfxrdiggjorende Krafts tillægge deres 
egne Gjerninger hvad ékr rettelig henhbrer til Christi For- 
herligelse^). 

Men det lader sig ikke nægte'^ at det jo er Munkenes 
LærCj at de ved deres Ldfter og deres Oveher blive ret" 
færdiggjorte og erhverve Syndernes Forladelse; ja^ de have 
opdigtet endnu urimeligere Ting^ sagt, at de overlode deres 
Gjemingers Fortjeneste tilAndre% ^Dersom Nogen vilde IcBgge 
an paa en hadefuld Opdyngen af Exempler (si quis velit 
odiose exaggerare)^) y hvor Meget lod dsr sig ikke samle^ 
som Munkene selv vilde blues ved^^)! De have tilmed ind-- 
bildt Folket y at de selvgjorte Fromhedsovelser skulde ud" 
gjore den christelige Fuldkommenheds - Stand. Mon det er 
andet end at tillægge Gjerningerne retfærdiggjorende Kraft? 
Det c^' ingen ringe Forargelse i Kirken ^ at fremstille for 
Folket en vis bestemt Gudsdyrkelse ^ udtænkt af Mennesker 
uden Guds Bud^ og at lære^ at Menneskene skulle retfær" 



1) 1 1. T. er den foregaaende Sætning udviklet med større UdfGrlighed ; 
saaledes bl. A. : „sic balten ihie eigene Werk gegen Gottes Zorn nnd 
Gericht, nicht den Mittler und VersOhner Christum; dårum rauben 
sie Chri&to seine Ehre und geben's ihi-en Orden". 

^) t. T. tilfdier: „machen sich also selbst zu Christo, nnd wollen durch 
ihre øbrige Werk andere selig machen''. 

3) t. T. (mainz. Ex.): „wenn Einer dies Alles wollt unglimpflich treiben 
und aufmutzen". 

^) Istedet herfor har t. T. : „also lehren sie vertrauen auf eigne Werk> 
nicht auf Christus Versdhnung. Solch Vertrauen ist OfTentlich wider 
Gott, und ist vergeblich, wenn Gott richtet und das Evangelium er- 
schreckt. Denn unsere Werk kOnnen nicht bestehen wider Gottes 
Zorn und Gericht^ sondern allein also wird Gottes Zorn versOhnet, 
wenn wir ergreifen Gottes Verheissung in Christo zugesagt, und 
glauben dass uns Gott nicht von wegcn unser Werk sondern aus 
Barmherzigkoit um Christus willen gnådig seyn wolle. Derhalben 
diejenige, so auf eigene Werk vertrauen, die verstossen Christum 
und wollen sein nicht; denn sie wollen nicht auf ihn vertrauen". 
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diggjéres ved en saadan Gudsdyrkelse^). Thi Retfærdig'' 
gjorelse ved Troen ^ som forsi og fornemmelig bor læres i 
Kirken^ bliver fordunklet^ naar kiin vidunderlige Engle- 
dyrkelse:^ delle Skin af Armody Ydmyghed og Coelibat fore- 
gjogles Menneskenes Oine. 

Desuden blive Guds Bud og den sande Gudsdyrkelse 
fordunklede y naar Folket horer ^ at Munkene alene skulle 
befinde sig i Fuldkommenheds^' S tanden; thi den christelige 
Fuldkommenhed beslaaer t, oprigtigt cu (rygte Gud og 
atier at have en slcerk Tro og fortrdste os for Christi 
Skyld lil^ at vi have en forsonet Gud^ at bede til Gud og 
med Sikkerhed at vente Hjælp fra ham i Alt^ hvad der 
skal udfores efter vort Kalds Medfor^ og paa samme Tid 
at gjore det Gode og tjene vort Kald med Nidkjærhed. 
Heri bestaaer den sande Fuldkommenhed og den sande 
Gudsdyrkelse y ikke i Coelibat ^eller i Tiggerskab eller i 
smudsig Paaklædning^^\ Men af hine falske Anpriisnin- 
ger af Klosterlivet henter Folket mange skadelige For^ 
domme. Del horer Coelibalel anprises over al Maade^ og 
flikr derfor Samvittighedsnag over at leve i ægteskabelig 
Stand; det horer ^ at Tiggerne alene skulle være i Besid" 
delse af Fuldkommenhed^ og der opslaaer Samvittighedsnag 
ved at have Eiendom eller drive Handel; det hdrer^ at det 
ikke at hævne sig skal blot være et evangelisk Raad^ og 
derfor frygter man i det private Liv ikke for at tage Hævn 
(thi del er jo et Raad^ ikke et Bud); Andre mene^ at alle 



1] t. T. tilfdier: „das beisst ja Christum weggeworfen; denn, so sie 
Gottes Gesetz errulleo und dem genug thun, bedfirfen sie Christi 
nicht, und hat Gott picht an ihe zu strafen und zn richten". 

^) t. T. „in Bettein, Kappen, Gurteln und dergleichen". Mainz. Ex. 
„in Bettein oder in einer schwarzen oder grauen Kappen". 

19* 
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Ovrighedsembeder og borgerUge BesUllmger skuU$ være tuom^ 
melige for Chrislne. 

Der læses om Mennesker ^ som hatoe forladt deres 
Huussland^ forladt Embede i Staten^ og trukket sig tilbage 
i Klosirene. Dette have de kaldt at flye Verden og soge 
en Leveviis^ som skulde være mere velbehagelig for Gudy 
uden at betcenk^ at den rette Tjeneste af Gud er at soge i 
de Bud^ som han selv har givet, ikke i dem^ der ere ud^ 
tænkte af Mennesker* Den gode og fuldkomne LevevOs er 
den^ som stotter sig til Guds Bud. jHerom er det for-- 
nodént at Folket paamindes'' ^). 

Og for vor Tid har Gerson^ yttret sig imod Munke- 
nes Vildfarelse angaaende deres Fuldkommenhed^ og han 
erklærer^ at det paa hans Tid endnu var en ny opkom-- 
men Tale^ at Klosterlivet skulde være den rette FtUdkom^ 
menheds" Stand. 

Saamange ugudelige Forestillinger ere heftede tU Kloster- 
Id/terne: at de skulle have retfærdiggjorende Kraft ^ at de 
skulle udgjore den christelige Fuldkommenhed^ al de skuile 



<} t. T. ^Darum fodert diehoheNothdurft, dassrechtePredijj^er dieLeote 
mit Fleiss lehren, dass christliche Yollkommenheit in Glanben und 
Werken von Gott geboten »tehe, nicht in Mdncherei und Gelubden, 
die Gott nicht geboten hat". — I Apologien og repetit. conf. 
anføres det bekjendte Sagn om Eremiten Antonius, som begje- 
rede af Gud et Tegn paa, hvorvidt det var lykkedes ham at bringe 
det i den sande Fuldkommenhed, og blev henviist til en Skomager i 
Alexandrien som den, der stod paa lige Linie med ham. „Han for- 
fdier sig hen til Skomageren for at erkyndige sig om hans Fromheds- 
Øvelser og Naadegaver ; han taler med Manden, men faaer intet andet 
at hOre, end at han om Morgenen tidligt beder kortelig for den hele 
By, og idvrigt passer sin Dont. Hvoraf Antonius erkjendte, at det 
ikke var den Leveviis, han havde valgt, der havde Kraft til at ret- 
færdiggjøre". 

^) i haus Skrifter: „de consilib evangelicis et statu perfectionis" og „de 
perfectione cordis". ^ 
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indbefatte baade Evangeliets Bud og dets Raadj at .jde 
skulle fore til overskydende FertjenstUghed' (opera supere-- 
rogationisy). Efterdi alt dette er falskt og uden Grund^ 
ere Lofterne uden Gyldighed*^^). 

Forsvaret, som i den katholske Confutation er 
stillet imod den protestantiske Indsigelse og Besværing, 
er i mærkelig Grad svagt, indskrænket til enkelte, let 
hensatte og lost forbundne. Sætninger. 

1. „Klosterlivet er ikke et Menneskepaafand, men 
grundet i den h. Skrift af den Hellige Åand" ; der henvi- 
ses til Nasiræemes Lofter. 

2. „Mange hellige Personer, som have gjort Under- 
tegn og fi)rt et Liv af underfuld Hellighed, have levet i 
disse Ordener med mange tusindegange Tusinder, og 
deres Re^er ere mange hundrede Aar igjennem blevne 
antagne og opbevarede gjennem den hele christne Ver- 
den af den katholske Kirke". 

3. „Ellosterloftet gaaer ikke ud paa det Umulige; 
thi, omendskjkondt den Vise siger: ,Jeg veed, at jeg ikke 



1) t-T. „dass sie Uebermaa^s Werk haben, und andern appliciren fflr 
sie genug zu tbun''. 

^ Jvf. de kbh. Art. (23. 24): „Om Klosterleynet og Munkeldfte troe 
og sige vi, at den ikke befæstes af den hellige Skrift , men derea 
Levnet og selvdigtede Gudstjeneste og Ceremonier, Orkesldshed og 
deres meste Handel er imod Skriften. — Munkeløfte er og mod chri- 
sten Frihed og løgnagtig; vare de end ellers gode for Verden, da ere 
de dog Gnd ubehagelige, idet de ere efter Menneskenes Bud, og 
.ingen Tjeneste er Gud taknemmelig, uden det er efter hans Befaling". 
Og hertil Art. 41: „Item troe og lære vi, at alle ørkesløse Munke 
eller hvo de ere, som karske og føre ere og annammer den Almisse, 
fattige, saare syge og faderløse Børn skulle have, eller lØbe omkring 
at trygle, besvigende simpel Almue med falsk Forjæt (Løfte), da 
skulle sættes i Band efter Skriftena Lydelse"* 
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kan afholde mig, naar Gud ikke giver det", saa har 
Christus forjættet: beder, og I skulle faae". 

4. „At Munkene skulle paastaae at være i Fuld- 
kommenheds-Standen, er aldrig bleven hort; thi de klo- 
sterlige Personer tillægge sig ikke selv Fuldkommenhed, 
men de ere i Stand til at opnaae Fuldkonmienhed i 
denne Stand; deres Regler og Ovelser ere Regler til at 
opnaae Fuldkommenhed, ikke Fuldkommenheden selv. 
Heller ikke bliver derved gjort noget Indgreb i Christi 
Ære; thi Klosterpersoneme holde Alt for Christi Æres 
Skyld, og for at folge ham efter". 

5. „Det er sagt i Guds Ord, at Klosterlivet, naar 
det holdes med tilborlig Lydighed — og alle Klosterfolk 
kunne med Guds Naade holde det — , fortjener det 
evige Liv og endnu meget mere; thi Christus har 
tilsagt dem: hvo som forlader Huus eller Brodre eller 
Sostre ... for mit Navns Skyld, skal have hundredfold 
Lon, og arve det evige Liv" (Matth. 19, 29). 

6. „Derfor kan det ingenlunde taales, at saadanne 
Lofter skulle brydes af Letfærdighed eller Kaadhed, uden 
al Gudsfrygt. Alt, hvad der bliver anfort imod Kloster- 
livet, er ugudeligt Fyrster og Stæder skulle snarere 
formanes til, at de hjælpe til, at Klostrene blive refor- 
merede ved deres Foresatte, men ikke ophævede, og at 
Munkene blive paamindede og forbedrede istedetfor at 
udryddes". 

I Reformatorernes Opposition imod Klosterliv og Klo- 
sterlSfter, som den findes i Confessionen og de ovrige 
kirkelige Skrifter, er et dobbelt Synspunkt at ad- 
skille. De els nemlig er Angrebet rettet imod Kloster- 
livets Udartning: „i hvilken Tilstand Klostrene have 
været (qvalis status fuerit monasteriorum), hvormeget 
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der daglig er foregaaet i Klostrene tvertimod Kirke- 
lovene" (Conf.). Der anstilles en Sammenligning imellem 
Fortid og Nutid: vises, hvor ofte Klosterloftet er ble- 
ven tilsneget og paatvunget, hvorledes Klostrene 
efterhaanden ere blevne fra Fristeder til Tvangsanstal^ 
ter, fra virkelige Pleiesteder for Fromhed og for kirkelig 
Videnskab til Boliger for Dovenskab, Vellevnet, 
Skinhellighed: „De Gamle sogte enten ud i Orkener, 
som Antonius, eller oprettede skoleagtige Samlivsboliger 
(coUegia), som Basilius, borte fra de folkerige Stæder . . . 
Nu ere Klostrene et Samliv af lærde eUer ulærde Mænd, 
der fore et mageligere Liv end andre Mennesker, for 
Alles Oine og midt i Menneskers Færsel; de have For- 
lystelser af forskjellig Art, som de eftertragte, og ganske 
andre Beqvemmeligheder end de dvrige Mennesker, der 
leve i det borgerlige og huuslige Kald (repetit. conf.)^). 
Det er en Paaviisning af Misbrug, grundede deels i 
Klostertugtens Forfald deels i skjeve Retninger af det 
hele senere kirkelige Liv, som vistnok opfordrer til gjen- 
nemgribende Beform af Klostervæsenet, men — saaledes 
som det ogsaa bemærkes fra katholsk Side — ikke vilde 
begrunde en Indsigelse imod Klosterl5fter og Klosterlivet 
i sig selv fra christeligt Standpunkt- 
Men deels og fornemmelig angribes den Forryk- 
kelse af den sunde evangeliske Livsopfatning, 



^) I Apologien er det samme Thema stærkere udrørt: „Det er vitter- 
ligt^ hvor meget af Hyklerie, Ægjerrjghed, Pengegridskhed der findes 
1 Klostrene, hvilken Vankundighed og Forfdlgelsessyge i al deres 
Uvidenhed, hvilken Tomhed i deres Prædikeaer, hvilken Gave til at 
udtænke nye Midler til Berigelse ... De nyesle Klostre ernære blot 
en Skare af Lediggængere, som under et falsk Helligheds^-Skilt 
fraadse af de offenlige Almisser". Apologien henviser iOvrigt til 
Luthers Skrift „von den KlostergelQbden'' (XIX. S. 1808 ff. 2053 ff.) 
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af den sande evangeliske Livslov, som ligger til 
Grund for Elosteriåvet: at en Udtrædelse af Livet i Ver- 
den; en Forsagelse af det personlige Kald i Livet til at 
arbeide med Andre og for Andre, en Afslutning af Virk- 
somheden i en snever Kreds af eensformige Fromheds- 
Svelser skulde være den rette Vei til Hæderligbed for 
Gud, Veien til en aandelig Fuldkommenhed af hdiere, 
udsdgt Art, til Erhvervelse af en overskydende Fortjenst- 
ligheds Skat. „Intet er vissere end dette, at et saadant 
Lofte ikke er tilladt, hvorved Den, som aflægger det, 
mener, at han fortjener Syndernes Forladelse for Gud 
og gjdr fyldest for sine Synder; thi denne Mening er 
aabenbar Forhaanelse af Evangeliet"^). Herhen horer 
den fortrinlige Udvikling, som Apologien giver af den 
simde Mening af det fra katholsk Side paaberaabte Ord i 
Matth. 19,29: ,;Der er en dobbelt Maade et forlade 
Huus og Huusstand paa. Den ene er uden Kald og 
Befaling fra Gud; den billiger Christus ikke, . . men vi 
vide, at Guds Bud forbyder at forlade Hustru og Bom. 
Men der er en anden Forladen, som skeer efter Ouds 
Befaling; nemlig, naar Magten eller Tyranniet vil tvinge 
os til at vige eller fornægte Evangeliet. Her have vi en 
Befaling, at vi heller skulle udholde Forurettelse, heller 
lade os berdve ikke blot Formue, Hustru, B6m, men 
Livet selv. — Ogsaa vort Legeme bor vi forlade for 
Evangeliets Skyld. Men det vilde være latterligt at 



*) ^Dersom dette — saalcdes vedbliver Apolofj^ien — ikke er selve 
Evangeliets Stemme, ikke den ey'ige Faders Lære, som du , der er i 
Faderens Skjdd, har aabenbaret for Verden, da lide vi retfærdigeo. 
Men din DOd er Vidne, din Opstandelse er Vidne, den Hellig Aand 
er Vidne, den hele Kirke er dit Vidne, at dette er Evangdiets sande 
Lære, at vi erholde Syndernes Forladelse ikke formedelst vore For- 
tjenester, men formedelst dig ved Troen". 
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mene, at det skulde være en Dyrkelse af Gud at dræbe 
sig selv og forlade Legemet uden Befaling fra Gud. 
Saaledes er det ogsaa latterligt at mene, at det skulde 
være en Gudsdyi'kelse at forlade Eiendom, Venner, Hustru, 
B5m uden Guds Bud .... Lad Cynikere som Diogenes 
prise saadan hedensk Hellighed. Christelig Hellighed 
bestaaer i noget langt Hoiere end i saadant Hyklerie; 
thi evangelisk Armod bestaaer ikke i at forlade sin Eien- 
doip, men i ikke at være gjerrig, ikke at fortro ste sig til 
sit Gods, saaledes som David var fattig midt i sin Rig- 
dom og Magt. — Det er en Jammer, at saadanne phari- 
sæiske, ja mahomedanske Stemmer skulle læses og h5res 
i Kirken, at Evangeliet, Christi Riges Fuldkommenhed 
skulde bestaae i slige Daarligheder ... — Og det er 
Toppunktet af Ugudelighed at mene, at man saaledes 
skulde gjore de ti Bud fyldest, at der skulde blive en 
Fortjeneste tilovers; thi disse Bud: „du skal elske Her- 
ren din Gud af dit ganske Hjerte", og videre: „du skal 
ikke begjere" staae som Anklagere af alle Hellige". 

Det er klart, at denne evangeliske Vurdering paa 
den ene Side strækker sig langt videre end til det 
egenlige Klosterlofle og Klosterliv. Man behover ikke 
at sdge ud i Orkener eller begrave sig i Klosterefs Mure 
eller at soge Fromheds-Forvisning og Frelse (i Kloster- 
reglernes Meehanisme, for at falde ind under den Lov 
og Dom, der her er talt ud af Evangeliets Aand. Den 
gjælder den hele Mangfoldighed afYttringer, under hvilke 
en munkeagtig Isolerings-Aand kommer tilsyne: enhver 
Voldtagen af Himmeriges Rige ved Fastklæben til For- 
mer i Ord eller Skik i den levende og levendegjorende 
Fromheds Sted, enhver sygelig Sky for at deeltage i 
fælleds Fare. eller fælleds Moie og Besvær i Guds Riges 
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Tjeneste y og istedetfor trofast Anvendelse af Evne og 
Kræfter en qnietistisk Hensynken i et selvbeskuende 
Livs fristende Hvile. Paa den anden Side er det ikke 
mindre klart, at denne principielle Anke og Indsigelse ikke 
rammer enhver Form af Klostervæsenet Naar den ka- 
tholske Verden har fredelige, indviede Mure, indenfor 
hvilke Mænd, der have ofiret Liv og Ejraft i Kirkens 
Tjeneste, kunne drage sig tilbage i den affældige Alder- 
doms Dage til et velgjorende Stilleliv, eller har indby- 
dende Stiftelser, rigt udstyrede med videnskabelige Hjælpe- 
midler, hvor Mænd, der ved indre Kald finde sig henviste 
til et granskende Eneboerliv, kunne hengive sig i ufor- 
styrret Bo til videnskabelige Sysler, og sættes i Stand 
til at berige Verden med benedietinske Lærdomsværker, 
omfattende nok til at kunne udfylde et arbeidsomt Livs 
Dage: da er her Tilfælde, hvor den ydre Isolerings- 
Foranstaltning kommer paa veldædig Maade en naturlig, 
allerede tilstedeværende aandelig Isolering til Hjælp. 
Saadanne Anstalter hore til de — ikke faa — Fortrin, 
som den katbolske Kirke har forud for den protestan- 
tiske (i alt Fald med Undtagelse af England), som denne 
er bleven berovet ved en hensynslos Inddragning af 
Klostrenes Gods, eller dog ved en eensidig Benyttelse 
til praktiske og velgj5rende Formaal i enkelt Betning^). 



O En Anvendelse i saadan videre Udstrækning findes oftere anbefalet og 
paa viist af Reformatorerne. I repetit. conf. hedder det: „Paa mange 
Steder mangle Menighederne Præster eller Præsterne Livsophold. Her 
burde man fOrst komme til Hjælp med de rige Kiosteres Indtiegter; 
derefter burde man ogsaa understdtte fattige Personers Studeringer, og 
i nogle Klostre kunne Skoler oprettes . . . Ogsaa Hospitaler kunne 
hjælpes derfra, hvor Fattige, som lide af langvarige Sygdomme, 
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xxvni. 

Om den geistlige Magt^). 

^^Der har været fort heftige Stridigheder angaaendc 
Biskoppernes Magtj og der har været Nogle^ som ved denne 
Leitighed have paa heel upassende Maade (incommode) 
Sammenblandet den geistlige og den verdslige Magt (pote- 
Matem gladii)^). Af denne Sammenblanding er der op^ 
Maaet heftige Krige og Bevægelser^ idet Paverne^ stottende 
^ig paa Noglemagten ^ ikke alene have anordnet nye Guds" 

maae underholdes. Til sa^dan from Brug er i disse Lande en stor 
Deel af Klostrenes Indtægter bleven anvendt". De s ohm alk. Art. 
tilfCie: anstalter til at danne Personer, skikkede til Statstyrelse eller 
til verdslig Bestilling i Stæder og paa Landet, ogsaa til at danne unge 
Piger til HuusmCdre og Opdragerinder" som de , der have Krav paa 
at understdttes af Klostermidlerne. I sine Skrifter kofiimer Luther 
oftere tilbage til dette Forslag: at benytte Klostrene til Dannelses- 
anstalter, hvorfra kunde ndgaae lærde Mænd eller dygtige BAænd til 
Kirkens og Statens Tjeneste (XIX. S. 804. XX. S. 1378); eller og- 
saa han tilraader at lade Klostrenes Formue flyde ind i „en offcniig 
og fælleds Kasse, hvoraf dar, efter christelig Kjæriighed, kunde gives 
og laanes til Alle, som ere fattige i Landet, de være adelige eller 
borgerlige, for saaledes (?) at opfylde Stifternes Testament og Villie'' 
<X. S. 1152). Dog mangler det heller ikke paa Steder, hvor Luther, 
i udelukkende Betragtning af Klosterlivets Misbrug, erklærer det for 
^Ret og billigt at omstyrte og forstyrre alle Klostere og Stifter, med 
mindre man maaskee vilde lade et eller andet blive staaende, til 
Minde om de Synder og Grueligheder, som der have havt deres 
Hjem og drevet deres Spil" (II. S. 2780). 

*) t. T. „Von der BischOfe Gewalt". Ogsaa i den latinske Text nævnes 
„Biskopperne" flere Gange; men disse stilles sammen med „Præsterne" 
(episcopi seu pastores), som eenstydige Benævnelser. J vf. s ch m a 1 k. 
Art. (de potest. etjurisd. episc): „Alle, ogsaa vore Modstandere^ 
ere enige derom , at denne Magt er efter guddommelig Ret fælleds 
for Alle, som forestaae Menighederne , hvad enten de kaldes Præster 
eller Presbyterer eller Biskopper". — Om denne Artikels Omarbei- 
delse i den tyd ske Text s. ovenf. S. 10. 283 Anm. 2. 

'^ t. T. „haben gelehret, dass der Pabst aus Christus Befehl ein Mo- 
narch und Herr seyn soli aller weltlichen GQter, KCnigreich und 
Herrschaften, der Kdnig zn setzen und zu entsetzen Gewalt håbe". 
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dyrkeker og belynget Samvittighederne ved Forbehold af 
særegne Tilfælde (reservatione casuvm^) og voldsomme 
Bandlysninger^) , men endogsaa have gjort Forsog paa at 
tikage sig Bet over de verdslige Begeringer (regna mundt 
transferre) og betage Keiserne deres Herskermagt. Disse 
Misgreb have for lang Tid siden været Gjenstand for gud-- 
frygtige og lærde Mænds Paatale i Kirken. Herved ere 
vore Lærere blevne nodsagede til^ for at berolige Samvit- 
tighederne at fremstille Forskjellen imellem den geistlige off 
den verdslige Magt^ og de have lært^ at begge bor^ paa 
Grund af Guds Bud^ holdes hbit i Agt og Ære som Guds 
store Velgjerninger paa Jorden. 

Vor Lære gaaer ud derpaa^ at Nogletjenesten eller Bi- 



1) Efterdi Absolotionen i det katholske Bods-Sacrament bliver be- 
tegnet som en Doms- Aet (actus judicialis) , bliver den erklæret ikke 
alene for ulovlig, men ogsaa for ugyldig og uvirksom (nullius mo— 
menti), naar den af Præsten meddeles til Andre end dem, der ere 
underlagte hans gcistlige Jurisdiction. Denne Magt bliver ved Ordi- 
nationen overdraget Præsten af Biskpppen, hos hvem Jurisdictions- 
magtens Fylde over det hele Stift er beroende. „Men de hellige^ 
Fædre have fundet, at det bidrager i hOi Grad til det christelige Folks 
Optugtelse, at visse sværere og grovere Misgjerninger ikke absol- 
veres af enhver Præst, men alene af de dverste Præster; og saaledes- 
have Paverne, ifOlge den Øverste Magt, som er overdraget dem i 
den hele Kirke, med god Grund kunnet forbeholde visse alvorligere 
Misgjernings-Sager til deres særlige Dom" (Trid. Conc. aeså. 14 c. 
7). „^of: — fdies der endnu til — for at ikke ved denne Leilighed 
Nogen skal fortabes, er det i Guds Kirke altid bioven iagttaget, at 
ingen Reservation gjælder iD6dstimen(in articulo mortis), og at 
derfor alle Præster da kunne absolvere enhver Poenitent fra enhver 
Synd og enhver Straf". Conciliet anpriser Fromheden af denne Und- 
tagelse (,,pie admodum"). Men, da i mange Tilfælde DCdstimen ikke 
kan kjendes forud med Bestemthed , og det dog maa være Dddsfa-- 
rens overhængende Nærhed , der skal antages at tilføre Absolutions^ 
Ordet en Kraft og Virksomhed , som det mangler udenfor denne, saa 
er det med stor FCie , at der i Conf. fdres Klage over en „Besværing 
af Samvittighederne (conscientias oneraverunt)". 

^ t. T. tilfdier: „sind auch in's Fegefeuer damit gefahren". 
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^koppernes Magt er, ifolge Evangeliet^ Magt eller Bem/n- 
digelse fra Gud til at prædike Evangeliet^ forlade og for- 
holde Synder og forvalte Sacramenterne. Thi med denne 
Bemyndigelse udsender Chrislus Apostlene: ^^som Faderen 
har sendt mig^ saaledes sender jeg eder; annammer den 
Hellige Aand! hvem 1 forlade Synderne ^ dem ere de for- 
ladte^ og hvem I forholde dem^ dem ere de forholdte'^ ; og^ 
Mark. 16*, 16: j^gaaer ud og prædiker Evangeliet for al 
Skabningen^\ 

Denne Magt udoves blot ved at lære eller prædike 
Ordet og forvalte Sacramenterne enten til Flere samlede 
£ller til den- Enkelte^ i Med for af det geistlige Kald^ efter- 
som det ikke er legemlige men aandelige Goder ^ der gives: 
den evige Bet færdighed^ hellig Aand^ evigt Liv. Disse 
Goder kunne ikke blive Nogen til Deel uden ved Ordets 
og Sacramentets Forvaltning ^ saaledes som Paulus siger: 
jjEvangeliet er Guds Kraft til Salighed for hver Den som 
troer •'^ Altsaa^ da den geistlige Magt tilfdrer evige Goder 
ag udoves alene ved Ordets Forvaltning^) ^ saa træder den 
ikke i Veien for det verdslige Begimente , ligesom Synge^ 
kunsten ikke lægger den Hindring i Veien. Thi verdsligt 
Begimente angaaer andre Ting end Evangeliet. Ovrig^ 
heden beskjermer ikke Sjelene men Legemerne og de legeme- 
lige Ting imod aabenbare Forurettelser^ og tvinger Menne" 
skene ved Sværdet og legemlige Straffe til at iagttage bor- 
gerlig Betfærdighed og Fred^\ 



^) t. T. tilfdier: „\8% sie fern untcrschieden von w^Itlicher GewaU, die 
leiblich Guter giebt and erhSit, und wird mit leiblichcm Zwan^^ ged- 
bet, schiitzet den Leib, llaus und Hof". 

^} t. T. tilfdier: ,,das Evangelium sagt von ew^igen Dingen und Gutern 
der Seele, und låsst die Oberkeit ausserlich Regiment fassen und 
balten von Leib und leiblicken Giitern , und bat damit gar nichts zu 
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Der/or skal den geistHge] og den verdslige Magt ikke 
sammenblandes. Den geistlige Magt har sin Fuldmagt til 
at tære Evangeliet og forvalle Sacramen(erne^\ ^Den skal 
ikke gribe ind i fremmed Kald^ ikke tiltage sig Magt over 
de verdslige Regeringer^ ikke ophæve Øvrighedernes Love^ 
ikke låse fra lovlig Lydigheds- Pligt ^ ikke hindre Retter^ 
gang angaaende Staters Skik og Forfatning'*^) ; svaledes som 
Christus siger: ^^mil Rige er ikke af denne Verden'^ ; frem- 
deles: ^^hvo har sat mig til Dommer eller Voldgiftsmand 
over ederT Og Paulus siger i Br. t. Philipp 3: \^vor( 
Borgerskab er i Himlen^\ og i 2 Kor. 10: ^^vore Strids^ 
vaaben ere ikke kjodelige^ men mægtige ved Gud til at ned-- 
bryde Befæstninger*^ o. s. v. 

Paa denne Maade holde vore Lærere begge Magters 
Kald og Pligt. adskilt^ og de gjore det til Pligt at holde 
begge i Ære^ og erkjende begge at være Gave og Velgjer^- 
ning fra Gud*^^). 

^^Dersom Biskopperne have nogen verdslig Magt (po-^ 
testatem gladii)^ saa have de den ikke efter Evangeliets 



thun, ohn allein das es vermahnet, das wir sollen derselbigen welt- 
lichen Gewalt gehorsam seyn, und sollen wissen, dass der Stand 
Gott wohl gefalle, denn Gott håbe ihn geordnet devn leiblichen Leben 
za gut". 

^) t. T. tilfoier: „dass sich geistlich Gewalt nicht unterstehe weltlicher 
Aemter, als gehdren die zu ihrem Amt aus Christus Befehl". 

^ t. T. : „hat nicht Befehl von Christo , dass sic sich zum Herrn setze 
aller Guter und Kdnigreich in der Welt, dass sie K6nig setze oder 
entsetze, dass sie weltlich Recht von Zinsen oder andern weltlichen 
Sachen raache". 

3) Jvf. de kbh. Art (36): ^Ret christelige Biskopper eller Præster — 
som, ere Alle Eet — ere intet andet end Prædikere og Tjenere t* 
Guds rene Ord, hvilket dennem bdr at udskifte og forkynde for Al- 
muen under Sjels Fortabelse; og b6r dennem ikke at befatte dennem 
med Verdens Handel, Bram eller Hovmod, ikke stride eller fdre Krigs- 
folk, ikke at være i Dom, Trætte eller anden slig Handel, som deres 
Embede intet tilhører, men er det tvert imod". 
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Fuldmagt^ men efter menneskelig Rel^ der er forlenet éem 
af Konger og Keisere til den borgerlige Forvaltning af 
deres Gods* Og denne Bestilling er en anden end Evan- 
geliets Forvaltning^)* 

Naar der altsaa sporges om Biskoppernes Jurisdic^ 
tion^ da maa den verdslige Magt adskilles fra den geist-- 
lige Jurisdiction^). Fremdeles — efter Evangeliet ^eller 
som man kalder det^ efter guddommelig Ret tilkommer der 
Biskopperne som Biskopper (d. v. s. dem^ til hvilke For-- 
valtningen af Ord og Sacramenter er betroet) ingen anden 
Jurisdiction end at forlade Synder ^ videre at paakjende 
angaaende Læren og forkaste den fra Evangeliet afvigende 
Lære^ og udelukke de Ugudelige^ hvis Ugudeliglied er vitter- 
lig^ af det kirkelige Samfund ^ ikke ved Anvendelse af 



^) t. T. tiirdier: „wie S. Paulus Handwerk sein Predigtanit nicht ange- 
horet". 

') Ved Udviklingen af den kirkelige Magt have Reformatorerne optaget 
den kanoniske Rets Ad skillelse af „p otestasordinis"og„potestas 
jurisdiction i s'' („placet nohis vetus partitio potestatis in p. ordi- 
nis et p. jurisdictionis". apol.) med forn&dcn Omdannelse af Be- 
greberne. — I den katholske Kirke er „pot. ordinis'' Evnen, der 
meddeles formedelst Ordinationen ved Naadega vernes Forlening, til 
at forvalte Sacramenterne som undervirkende Naademidler. Denne 
Evne kan ikke tabes, og med Hensyn til den gives der, if6lge Naade- 
kraftens stdrre eller ringere Udstrækning, ikkun een geistlig Klasse- 
Forskjel: Præst og Biskop (Denne kan alene udfSre Ordinations- og 
Confirmations-Sacramentet). „Pot. jurisdic tionis" er Befdiel- 
sen, i Henhold til det ydre Kald, til at forvalte det geistlige Embede 
i en vis^ stdrre eller mindre, Kreds. Herhen hdrer det fuldstændige 
hierarchiske Klasse-System: den romerslie Biskop — Patriarcher — 
Metropoliter — Biskopper — Prælater — Sognepræster — kirkelige 
Betjente. En reen geistlig Handling, Udfdrelse af et eller andet Sa- 
crament ér vistnok ulovlig, naar den er udfdrt uden Bemyndigelse, 
men er ligefuldt gyldig, selv om den var foretaget af en fra Embedet 
afsat Geistlig; hvorimod en kirkelig Jurisdictionshandling (f. Ex. Ind- 
* sættelse af en Geistlig, Excommunication) er ddd og magteslds, 
naar den kirkelige Befdielses-Grændse derved er overskredet. 
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yfimnøsketig Magi men ved Ordel^\ Her ere Mmighederne 
nidvewUgvM og ifdlge guddommelig Bet émn Lydighedr 
skyldige^ efter Chrisii Ord: „A«o som horer eder^ horer 
inig'^ (Luk. 10^ 16)* Men^ naar de Icere noget eller an- 
ordne noget stridende mod Evangeliet , da have Menig- 
hederne den Befaling fra Gud^ som forbyder dem at ad- 
lyde': MattK 7, 16: ^^vogter eder for de falske Propheler^^ ; 
Gal. /, 8 1 ^^deisom endog en Engel fra Himlen friBdiker 
et cmdet Evangelium j han vcere en Forbandelse'^; 2^ Kor. 
13^ 6: „vt formaae intet imod Sandhed^ men for Sand^^ 
hed^^; og fremdeles C^3^ 10): ,,o« er givet Mc^t til Op^ 
byggelse ikke (il Nedbrydélse^\ Saaledn ogsaa Kirke^ 
lovene 2 qtu 7 sacerdoles og cap. oves. Og Augustinus 
siger imod Petilians Lære: ^^man skal ikke give de kalhol- 
ske Biskopper Medhold^ naar de fare vild eller lære imod 
Guds kanoniske Skrifter^\ 

Dersom de have nogen anden Magt eller Jurisdiction 
til at paakjende visse Sager ^ saasom Ægteskabs^ og Tiende- 
Sager^ saa have de den efter menneskelig Bet^)^ og hvor 
de ordenlige Dommere svigte deres Kald (cessantibus or- 
dinariis)^ ere Fyrsterne pligtige til^ selv imod deres Villie^ 
at overtage Dommerkaldet for deres Undersaatter (suts 
subditis jus dicere) til Vedligeholdelse af Fred og Bo^ 

Der sporges videre: om Biskopperne eller Præsterne 



1) Jvf. schmalk. Art. (de excomm.)* »Den store Band, som Paven 
kalder saaledes, ansee vi alene for en borgerli|( Straf, der ikke ved- 
kommer os Kirkens Tjenere. Men den mindre, som den kalden, 
er en sand og cbristelig Band, som ikke tilsteder aabenbare og haard- 
nakkede Syndere til Sacrament og kirkeligt Samfund, fOrend de for- 
bedre sig og undgaae Misgjerninger. Og denne kirkelige Straf dier 
Band maa ikke sammenblandes med den borgerlige"* 

^) t T. tilfOier: „und nicht, dass Christus dieselbige Sacben za ibisem 
Amt gezogen håbe". 
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have Ret til at anordne Ceremonier i Kirken^ og give Love 
angaaende Spiser og Faster^ ^forskjelUge Værdigheder elkr 
Klasser af Geistlige^^). De som tillgende Biskopperne denne 
Ret^ paaberaabe sig det Vidnesbyrd (Joh. /tf, 12. 13): 
yjeg har endnu meget at sige edøty men nu kunne I ikke 
bære det; naar han kommer d^n Sandheds Aandj skal han 
veilede eder til al Sandheét\ • De paaberaabe ogsaa Apost^ 
lenes Exempelj som hatoe forbudt at nyde Blod og qvalte 
Dyr; de paaberaabe Sabbatens Ombytning med Sondagen^ 
imod Dekalogus^ som det synes^). Og der er ikke noget 
Eæempelj hvorpaa der lægges stærkere Vægt end denne For^- 
andring af Sabbaien; ^de paastaae^ at det er en stor Magt-- 
handling^ al Kirken saaledes har dispenseret fra Budet i 
Dekalogus^). 

Men angaaende dette Sporgsmaal er det vor Lære^ at 
Biskopperne — saaledes som det er viist ovenfor — ikke 
have Magt til at anordne noget imod Evangeliet. Det 
samme lære ogsaa Kirkelovene dist. 9. Fremdeles er det 
stridende mod Skriften^ at anordne eller paalægge Love^ 



^) mangler i den. t. T. 

^) Allerede i det 2det Aarhnndrede blev Søndagen overalt helligholdt 
som Kirkens Festdag ^paa hvilken Gud skabte Verden og vor Frelser 
opstod fra de Dflde" (Justin. apol.Ic. 67); og selve Overgangen fraSab- 
baten til Herrens Dag findes omtalt hos de apostoliske Fædre: „ikke 
længer feirende Sabbaten, men levende efter Herrens Liv, i hvilket 
ogsaa vort Liv oprandt ved ham" (Ignat. ep. ad Magnes. c. 9. ogsaa 
Barnabas's Brev c. 15}, efter Antydningerne i Skriften: Apg. 20, 7. 
1 Kor. 16, 2. I den orientalske Kirke har imidlertid — uden Tvivl 
ved Paavirkning af de judaiserende Christne — Sabbaten beholdt 
sin Plads som Festdag ved Siden af Sdndagen, hvorimod den vester- 
landske Kirke, efter Roms Anviisning, har stillet Sabbaten som Faste- 
dag i skarp Modsætning til Søndagens Festglæde. S. Guerike, 
chr. Archfiol. S. 152—158. 

3) t. T. „wollen dadurch beweisen, dass sie auch Macht haben Gottes 
Gesetz za åndern". 

20 
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for al vi vtd derti EfterJeveUe skulle §jare fyldest far vort 
lSynd$r eller erhverve Naade og Reifærdiggf oreise. Tk 
derved kr<Bnkes Æren af Christi Fortjeneste^ naar vi lægge 
M paa at opnaae Retfmrdiggjorelse ved Iagttagelse af saa- 
danne Forskrifter. Og dog er det vitt^li^t^ at paa Grad 
af denne Tro Antallet af de kirkelige Anordninger er net- 
sten voxel i det Uendelige^ medens til samme Tid Læren 
om Retfærdigjorelse ved Træn har været forircengt; ée- 
standig flere Fester ere vedtagne^ Faster ere paalagte^ nye 
Ceremonier^ nye Hyldinger af de Hellige ere anordnedej 
fordi man antog ^ at ved slige Indstiftelser skulde Naadm 
fortjenes. ^Saaledes ere fordum Uodsregleme (canosa 
poenitentiales) tiltagne^ af hvilke der endnu er Spor ål' 
bage i de fyldestgjorende Gjerninger ^). 

Ogsaa er det imod Guds Bud^ naar de^ som anordnt 
slige Forskrifter^ sætte en Synd i Nydelsen af visse Spiser^ 
i Iagttagelsen af bestemte Dage og deslige^ hvorved de Ictgge 
Lovens Trældomsbyrde paa Kirken^ som om det skulde vcsre 
nodvendigt^ at der til at opnaae Retfærdiggjoreht findes 
hos Christne en Gudstjeneste i Lighed med den levi' 
tiske ^ hvis Anordning skulde af Gud være overdraget ti 



^) mangler i den t T. 

^ De saakaldte canones eller libri poenitentiales, som inde- 
holde Regler og Anviisninger med Hensyn til Bodsværket i dets bele 
Udstrækning, henhøre til det 7de— 9de Aarhundrede. Oprindelige" 
Arbeider af privat Charakleer, og efterhaanden overarbeidede og 
forégede, erholdt de tildeels ved Synodalbeslutninger kirkelig Saoc- 
tion. I den græske Kirke hidrører den ældste Poenitents-Bog fra 
Patriarchen Johannes Jejunalor, Gregor den Stores Samtidige; i ^^^ 
latinske Kirke fra Erkeb. Theodor af Canterbury (f 690). Oprin- 
delsen af den romerske Kirkes liber poenitentialis er uvis; men alle- 
rede i Begyndelsen af det 9de Aarhundrede haves Udtog deraf. S. 
Augusti, ofr. Archaol. III. S. 63—66. 



J 
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Aposllme og Biskopperne. ^SaaJed^ liere nogle Forfat^ 
tere^ og Paverne synes Hldeeh at vijere blevne forte vild 
ved Moselovens ExempeP). tier fra stamme disse byrde- 
fulde Regler: at det skulde va^e Dddssynd at atbeide pma 
Festdage^ ogsaa hvor Andre ikke forarges derved^ at dtt 
skulde være Dvdssynd at forsømme de kanoniske Timer^\ 
at visse Spuer skulde besmitte Samvittigheden^ at Faster 
skulde være Gjerninger ^ der forsone Gud^ at en Synd i 
et forbeholdet Tilfælde (in casu reservato) ikke skulde 
kunne forlades uden hans Samtykke^ af hvem Forbeholdet 
er taget j og det uagtet Kirkelovene selv ikke tale om For-- 
behold af Syndeskylden , men alene af den kirkelige Strafs 
Hvorfra have vel Biskopperne Bet til at paalægge 
Menighederne saadanne Bud til Betneerelse for Samvittig- 
hederne? medens Petrus forbyder at paalægge Disciplene 
noget Aag (Apg. 16^ 10)^ og Paulus erklærer^ at Magten 
er givet dem til Opbyggelse ikke til Nedbrydelse (2 Kor. 



1) t. T. „dass sie Gottesdienst seyn sollteo and nOthig, dass ohne sle 
niemand Christ seyn sollt, und dass christliche Heiligkeit eio solcfa 
Sasscritch Wesen wfire". 

^) De jddiske Bedetimer (den 3die — 6te >- 9de, d. e. Kl. 9 — 12 — 3. 
jvf. Apg. 3,1. 10, 9) gav tidligt i den gamle Kirke Anledning 
til en daglig JVIorgcn- og Aften - Gudstjeneste , som efterhaanden 
fra det 4de Aarh. af udvoxede i den kirkelige Liturgie, efter 
Klostrenes Anviisning, til Syvtallet afhoræ canonicæ (i Hen-' 
hold tilPs. 119, 164: Jeg priser digsyvgange om Dagen"): matutina 
(ved Dagsanbrud"), h. prima, tertia, sexta, nona, vespera, comple- 
toriunt (cantus nocturnus). Samlingen af Bdnner, Psalmer og 
Antiphonier, som udfylder disse Timer (officium divinum), indeholdes 
i Breviariet, der i sin ældste Form tillægges Gregor 7, og nu bru- 
ges i den Form, hvori det efter Trid. Conc. er approberet af Pius 5. 
I Almindeligbed bliver dog nu Adskillelsen af de enkelte Bedetimer 
ikke n6ie iagttaget ; men de fem fOrste Dele af officium div. ere hen- 
lagte til Timerne mellem Morgen og Middag. S. Devoti, inst. 
canon. II. p. 261—270. 

20* 
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13^ 10). Med iboJ Hei aluoa foroge de Aniallei af 

Synder ved disse Anordtiinger? 

Men der findes klare Vidnesbyrd^ som forbyde ai giee 
s^adanne Anordninger til Ethvervelse af Naaden^ som em 
de skulde vatre noéeendige (il Frelse. Paulus siger i Br. 
U Kol. (2^ 16. 20 f): y^lngen damme eder formedeUk 
Mad eller Drikke eller Båitid eller Nymaaner eller Sai- 
baierT — og videre: ^dersom I ete afdode med Ckrisiue 
fra Verdens Bomekerdomf hvi besvieres I da ved Anordn 
ninger som de^ der leve i Vewkn: rår ikke^ smag ikke^ tag 
ikke derpaal hvilket All er til Fordærvelse^ naar det bru^ 
ges efter Menneskers Bud og Lærdomme^ der kun hase 
Viisdoms Skin^\ Ugesaa forbyder han^ i Brevet til Titus^ 
aabenbart slige Anordninger: ^kke agtende paa jodiét 
Fabler og Menneskers Budj som vende sig fra SandheéetP 
(2^ 14). Ogsaa Christus siger om dem^ der paalægge 
saadanne bud: ^Lader dem fare^ de ere blinde og Blindes 
Veiledere^' (Matth. 16^ 14), og han misbilliger en saadan 
Gudstjeneste: ^^enhver Plantning^ som min himmelske Fader 
ikke har plantet^ skal oprykkés^^ (Matth. 18^ 13). 

Dersom Biskopperne have Ret til at bebyrde Menig* 
hederne og besvære Samvittighederne med utallige Anord- 
ninger ^ hvorfor forbyder da Skriften saa ofte at give og 
at agte paa slige Bud? hvorfor kalder den dem Doemo- 
ners Lærdomme*'' (1 Tim* 4^ 1) ? Mon den Hellige Aand 
for intet har mindet herom? 

Saaledes folger da^ efterdi Anordninger givne som 
nodvendige eller med den Tanke at fortjene Naaden ere 
stridende mod Evangeliet ^ at det ikke er nogen Biskop til-- 
ladt at anordne eller paalægge saadanne Skikke. ^Thi 
det er nodvendigt^ at Læren om den christelige Frihed haand- 
hæves i Menighederne y at Lovens Trældom ikke er nod- 
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wniig til Retfærdiffgjårehe^^)^ åaakdes som det er skretei 
i Bf. til Galateme (6^ 1): ^^lader eder ikke bringe under 
Tréldoms Aag^\ Det er nddoendigt at holde Evangeliets 
fSrste og fornemste Lære ved Magt : at vi erholde Naaden 
ved Troen paa Christus uforskyldt^ ikke formedelst visse 
Iagttagelser eller gudstjenstlige Skikke^ anordnede af Men- 
nesker. 

Hvad skille vi altsaa ddmme am Sondagen og om 
lignende kirkelige Skikke^)? Hertil er Svaret dette: at det 
Maaer til Biskopperne eller Prcesteme at træffe Anordnin- 
ger j paa det at Alt kan foregaae ordenligt i Kirken^ ikke 
for at vi derved skulle fortjene Naaden eller gjåre fyldest 
for vore Synder^ eller at Samvittighederne skulde forpligtes 
iU at antage saadanne Skikke for nodvendige og mene^ at 
det skulde være Synd at overtræde dem^ naar Andre ikke 
tage Forargelse. Saaledes anordner Paulus (i Kor, //, 
& W, 31)^ at Qvinderne skulle have Hovedet bedækket i 
Memghedens Forsamling ^ lat de som fortolke Prophetien 
skulle hdres i Menigheden efter en vis Orden o. s^ v. 

SUge Anordninger hor Menighederne overholde for 
Ejmrligheds og Roligheds Skyld saaledes j at ikke den Ene 
skal fora¥ge den Anden ^ a( Alt kan foregaae i Menig-- 
hederne ordenligt og uden Forstyrrelse^ men atter saaledes^ 
at Samvittighederne ikke besværes^ saa at de betragte Sligt 
som nodvendigt til Frelse^ og holde enhver Overtrædelse for 
Synd^ ogsaa naar Andre ikke forarges derved; ligesom 
Ingen vilde sige^. at en Qvinde syndede^ fordi hun viste 



' ^) t. T. „man mass diese Lchre wissen and bebalten : dass im K. T. 
kein soicber Gottesdienst mit ff^setzter Speis' und Kleidung nnd der- 
gleichen Noth ist wie im Gesetz Mesi, und dass niemand die Kirch 
soli beschweren und SQnde macben in solchen StQcken". 
^ t. T. „Yon Feier nnd andern Kircbenordnungen". 
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$ig offenligl med ubedaUctt Hovedø naar Andre ikke tage 
Forargelse deraf. 

Saaledes forholder del sig med Iagttagelse af San- 
dagerij af Paaske-- og Pintse^Festen og lignende Fester og 
keOige Skikke. ^Thi de fare stofligen vildj som meru^ ed 
Søndagens Helligholdelse i Sabbatens Sted skulde v€ere an- 
ordnet ved Kirkens Myndighed som nodvendig^^). Skriften 
har opheevet SabbtUen. idet den kerer ^ at alle mosai-' 
ske Ceremonier kunne, falde bort^ efter at Evangeliet er 
bleven adbenbaret. Men efterdi det var nbdvendigt^ at en 
bestemt Dag blev foMtsai^ for at Folket kunde vide^ naar 
man burde komme sammen^ har Kirken dertil uévalgi 
Sondagen ; ^hvad ogsaa af den Grund har fundet saameget 
letlere Indgang^ al der her hunde haves el Exempel paa 
den christelige Frihed ^ og at det kunde blive vitterligt j at 
hverken Sebbatens eller nogen anden Dags Iagttagelse ag^ 
ledes nodvendig^^). 

Der er bleven fort ^selsomme (prodigiosæ) Dispuia-- 
tioner^) angaaende Forandring af Loven j angaaende dett 
nge Lovs Ceremonier ^ angaaende Sabbatens Forandring, 
der alle have deres Grund i den falske Tro , at det skulde 
være nodoendigtj at der gives i Kirken en Dyrkelse i Lig^ 
hed med den leviliske^ og at Christus skulde have overdra- 



^} %4 T, „deoB die Kircli hat den Sabbath tiicht verrQckt oder aufgelio« 
ben^'sondern GoU hat selbst ^elehret, dass wir im N. T. nicht sollen 
verbunden seyn zum Gesetz Mosi*'. 
^) t. T. „Dergleichen sind auch Fest ordiniret als Weihnacht, Oetero, 
Pfingsten u. s. w., daran die wunderbarlichen und heilsamen Historien 
zu lehren. So hilft auch bestimmte Zeit , dass man solcher grosser 
Ding Gedfichtniss fester behSlt ; und ist nicht die Meinnng, dass solche 
Feier auf jQdiscke Weia mussen' gehalten werden, als sey die Feier 
an ihr selbst ein ndthiger CalUut im N. T., sondern soJlen um der Lehre 
willen gehalten werden". 

^) t. T. jyViel uogereimter Lehr". 
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g^l til Apostlene og Biskopperne at udtænke nye Ceremonier^ 
der skulde være nødvendige til Frelse. Disse vrange Fore- « 
stillinger have faaet Indgang i Kirken^ da Retfærdiggjorelse 
ved Troen ikke blev lært med tilstrækkelig Klarhed* ^Nogle 
paastaae^ al Sdndagem Helligholdelse vel ikke grunder sig 
paa guddommelig Ret^ men dog paa en Ret^ der er at 
agte som guddommelig (quasi juris divini)'^ de give For-- 
skrifter angaaende Festdagene^ hvorvidt det skal være til" 
ladt at arbeide paa dem^). Hvad ere saadanne Disputa^- 
tioner andet end Snarer for Samvittighederne''?^) Thi^ 
omendskjondt der arbeides paa Lempninger i Henseende til 
disse Bud (quanquam conentur epieikizare traditiones)^ Man 
der dog ikke opnaaes nogen sand Billighed^ ^) ^ saalænge 
som Fortstillingen om deres Nodvendighed bliver staaende; 
og denne maa nodvendigviis blive staaende^ naar Retfær^ 
diggjorelse ved Troen og den christelige Frihed bliver 
overseet. 

Apostlene have forbudt Nydelse af Blod (Apg. ISy 
29); af hvem overholdes nu dette Forbud? Alligevel er 
det ingen Synd ikke at overholde det; thi Apostlene have 
ei engang selv havt til Hensigt at bebyrde Samvittighederne 
med saadan Trældom^ men de have alene for en Tid givet dette 

^) En ganske anden Betragtning af S6ndagen ligger til Grund, hvor — 
saaledes som i den presbyterianske Kirke — de (ivrige christelige 
Fester ere bortkastede, og den hele Cultas sammentrængt til Sdndii- 
gen, som Gjenstand for den strengeste, jodaiserende Sabbatslovgiv- 
ning. S. Gembert, die schott. Nationalkirche S. 87 f. Rudloff, 
Gesch. der Reform, in Schottland. I. S. 274 f. 

^ t. T. „Darum hat man nOthig Ping daraus gemacht, als wollte Gott 
niemand ohne solche Gottesdienst zu Gnaden nehmen, und wMre 
christliche Heiligkeit solche aQsserliche Werk' and Ceremoniæ; und 
sind die Gewissen also damit gefingstiget worden , dass sie yiel mehr 
mit diesen unndthigen Dingen zu thun gehabt denn mit Gettes Gebe- 
ten, wie Gerson mit klaren Worten klaget". 

^) t. T. „kann dennoch das Gewissen nicht aus den Siricken kommen". 
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Parbud for at umdgaae Forarge. ^Tki ved demne Bt^ 
siemmetse maa den bltDende Aand og Mening i Evangelkt 
(perpeiua volnnias etmngeHi) haves for Oie^^). 

Der er neppe nogen ktrkekw^ som bliver noiagiigl 
overholdt^ og med hver Dag komme mange ud af Krafi^X 
seh hos dem^ der ere de ivrigste Forsvarere af de kirke- 
lige Anordninger. yOg Samvittighedernes Tétv kan ikke 
varetages'^) uden en saadan Eftergtcenhed^ hvorved del er^ 
IgendeSy at slige Love overholdes uden at der tillægges dem 
nogen Nodvendighed^ og at de kunne sættes ud af Kraft 
uden Fare for Samvittigheden. 

Biskopperne viUe uden Vanskelighed være i Stand ti 
at opretholde den lovnmssige Lydighed ^ dersom de ilAe 
dreve paå Iagttagelse af saadanne kirkelige Forskriftet^ 
som ikke kunne iagttages fned uskadt Samvittighed^). «De 
paabyde Coelibatet^ og optage Ingen (i den geistlige StandJ^ 
'uden at han aflægger Eed paa^ at han ikke vil lære Evan- 
geliels rene Lære^^\ Menighederne begjere ikke^ at Bi- 
skopperne skulle gjenoprette Enigheden med Opoffrtlse af 
deres Værdighed — som det dog sommede sig for retskafne 
Præster — , ^men deres Begjering gaaer alene ud derpaa^ 



') t. T. „Denn man mass gegen diesen Verbot andereSprfich derSckriA 
und der Apostel Meioang halten''. 

^ t. T. lilfOier: „als canones poenitentiales". 

^) t. T. „Darum ist Noth, die Gewissen zu unterrichten, dass man Tra- 
ditiones so fem halte, Aergerniss zu vermeiden''. 

^) Lignende Erklferioger — Vidnesbyrd om de sachsiske Reformatorers 
Agtelse for de historisk giTne Samfundsformer i Kirken ^ findes i 
Apologien, og syvAar derefter i de schmalkald. Artikler* Og 
endnu senere: i en afMelancbthon aifattet, a f Luther, Bugenhai^en o. A. 
med underskreTen Betænkning (den saakaldte „wittenbergske Re- 
formation, 1545),gjentages()nsketom, atBiskopperne ville vedblive 
deres Embede, og Tilsagn om Lydighed, naar de ville lade af at for- 
følge den christelige Lære og begynde at plante det rene Evangelium. 

6} mangler i den t. T. 
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Ol saaåannt uretfærdige Byrder maae efterghes^ som ere nye 
og anlagne imod den kalholske Kirkes Vedtægt. Dh er »wu- 
ligtj al en og anden Anordning fra Begyndelsen af har 
havt rimelig Grund (probabiles causas)^ men som ikke 
passer til senere Tider^^% Ogsaa er det indlysende^ a^ 
nogle ere uforvarende (error e) komne i Brug^ og derfor 
var der nu Opfordring for den patelige Magt til al efter- 
give dem^ eftersom en saudan Forandring ikke vilde svække 
Kirkens Eenhed. Thi mange menneskelige Anordninger 
have undergaaet Forandring i Tidernes Lob^ som Kirke- 
lovene selv vise^ Dersom det ikke kqn opnaa^s^ at saa- 
danne Iagttagelser eftergives^ der ikke kunne overholdes 
uden Synd^ saa paaligger det os at folge den apostoliske 
Regel: at adlyde Gud mere end Mennesker. 

Petrus forbyder Biskopperne at tiltage sigt Magt og 
Herredomme over Menighederne. Nu handles der ikke om 
at lage Herredommet fra Biskopperne^ men vor Begjering 
er alene den , al de ville tillade Evangeliet at læres i sin 
Beenhed^ og at de ville eftergive nogle enkelte Iagttagelser^ 
som ikke kunne overholdes uden Synd. Dersom de ikke 
ville give efter i noget ^ saa maae de selv see tilj, hvorledes 
de ville gjore Regnskab for Gud^ idet de fremkalde Schisma 
i Kirken ved deres Haardnakkenhed^"^^). 



1) t. T. „fiber sie sollten auch ihre GewaUzu Besserun^ und nicht za 
Verderbung der armen Gewissen branchen, und recbte Lehr nicht 
verbindern, und anbiliige Traditionen lindern and relaxiren''. 

^) Man jevnfOre den uforbeholdne Klage i Apologien over den ka- 
tholike Geistligheds Færd: „Gid Yore Modstandere ville, fra deres 
Side, agte paa Menighedernes og de fromme Sjeles Klagemaal ! Deres 
Værdighed og deres Gods forsvare de^drabeligen, men de forsømme 
deres Blenigfaeder, bekymre sig ikke om, at Menighederne blive ret 
lærte og Sacramenterne ret forvaltede. Til Præsteembedet tilstede 
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Det er med en betydningsfuld Udvikling — af et 
Punkt, hvor det reformatoriske Kirkebegrebs Modsæt- 
ning til det katholske træder frem i det skarpeste Lys — 
at Confessionen slutter: Begrændsning af Kirkens 
Myndighed, Betegnelse af dens Stilling over- 
for Staten som sideordnet Samfundsmagt. 

Det er uden Tvivl i Erkjendelsen , af det Frugtes- 
lose i enhver Bestræbelse efter at see Modsætningen nd- 
jevnet paa dette Punkt, at den katholske Confuta- 
tion ikke indlader sig paa nogen Deel af den meget 
udforlige Udvikling i Confessionen, men indskrænker 
sig til at nedlægge den formeligste Indsigelse 
mod Paastande, der fra Hierarchiets Standpunkt maatte 
betragtes som kirkeskjenderske. „£ndskjondt der her — 
hedder det — er indflettet meget i hinanden angaaeude 
cleii kirkelige Magt, ogsaa med langt stl^rre Bitterhed 
(viel håssiger) end det var fomodent, saa maa det dog 
forstaaes saaledes, at de hoiærværdige Biskopper og 
Præster og den hele Geistlighed beholder fri og ufor- 
mindsket al den kirkelige Magt, som tilkommer dem 
efter Ret eller Sædvane, — Det er aabenbart (af Skrif- 
ten—der anfores 2 Kor. 10, 2. 8. 1 Kor. 4, 21. 1 Tim. 



de Enhyersomhelst uden Forskjel. Dcynæst paalægge de utaalelige 
Byrder, som om de fandt Behag i Andres Fordærvelse, og deres egne 
Anordninger fordre de strengere overholdte end Evangeliet. I de 
vigtigste og vanskeligste Stridspdrgsmaal , om hvilke det stakkels 
Folk Onsker Belæring, for at det kan have noget Bestemt at fdlge, 
give de ingen Veiledniog, men overlade Sjelene til pinende Tvivl. 
De gjdre ikke andet end kalde til Vaaben. I soleklare Ting give de 
Love skrevne med Blod, som true med de forfærdeligste Straffe, naar 
de ikke ville handle aahenlyst imod Guds Befalinger. Her burde det 
eder at see de Ynkværdiges Taarer, hOre saamange Retskafnes ynke- 
lige Klager. Men Gud seer og bdrer dem visselig, og til ham skulle 
i aflægge Regnskab for ederf Forvaltning''. 
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Jjy 19), at Biskopperne have ikke alene Myndighed i det 
guddommelige Ords Embede, men ogsaa Magt til at 
regere, tvinge og straffe, paa det at de maae 
kunne fore deres Undersaatter til den evige 
Salighed; men til Regeringsmagten horer Magt til at 
domme, beslutte og anordne, hvad dertil er tjenligt 
og nyttigt. Derfor er det alt tomt og ugyldigt, 
hvad der er bleven yttret imod Præsternes og 
Kirkernes Immunitet, og man skal befale alle Un- 
-dersaatter i det romerske Rige, at de ikke, tvertimod de 
^f Riget givne Privilegier, drage de geistlige Personer 
for verdslig Domstol". Til Bestyitelse paaberaabes Con- 
fitantin den Stores Vægring ved at d5mme de nicænske 
Biskopper i verdslige Sager : „thi, sagde han, I ere Guder 
og af Gud i Sandhed satte over os; gaaer hen og af- 
gjorer Sagen imellem eder selv! thi det sommer sig ikke, 
^t vi skulle domme Guder" ^). Fremdeles er det „ikke 
christelig Frihed, men gruelig og afskyelig J^ormastelse, 
«om kan afstedkomme det farligste og fordærveligste 
Opror", at ville fritage for Efterlevelse af de kirkelige 
Anordninger. Som Exempler anfores — Forpligtelsen til 
i^t afholde sig fira Ejodspise i Fasten, at iagttage horæ 
canonicæ, at soge Skriftejstolen ved Paasketid. — 

Som ledende Hovedgrundsætninger i Confes- 
sionen og de ovrige reformatoriske Kirkeskrifter an- 
gaaende den kirkelige Magt, dens Natur, dens 
Berettigelse og dens Begrændsning, træde fol- 
gende frem: 

1. Der er en væsenlig Forskjel imellem den 
verdslige og den kirkelige Magt, hvilke derfor ikke 



1) Jvf. Neander«s Gesch. der chr. Kirehe. II. S. 282. 
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bdr sammenblandes (^^discrimen ecelesiasticæ pote- 
statis et potestatis gladii — non commiscendæ sunt pote- 
testates ecclesiastica et civilis")^ og ikke kunne sam- 
menblandesy uden at derved den største og farligste^ 
Forvirring afstedkommes (^^maxima bella^ maximi mo- 
tus")^). Der henvises til Hierarchiets Overgreb i det 
verdslige Regimentes, Kongers og Eeiseres Rettigheder. 
Forsaavidt altsaa som verdslig Magt er forenet med den. 
geistlige (saaledes som hos den romere^e Biskop og de 
geistlige Churfyrster tilforn i det romerske Rige), er den 
det geistlige Embede som saadant uvedkommende og 
hviler alene paa menneskelig Bemyndigelse (jure humane)^ 
Hertil horer ogsaa d^i dommende Myndighed ved Sager 
af blandet Natur, saasom Ægteskabs- og Tiende-Sager*). 

2. Den egenlige geistlige Magt (potestas or- 
dinis) er indskrænket til Forvaltning af Ordet og^ 
Sacramenterne. Denne Myndighed st5tter sig paa 
Guds Ord (jure divino); den angaaer reen aandelig-e 
Goder (,justitia ætema, spiritus sanc^s, vita ætema"), 
vægenlig forskjellig fra den, der er Gjenstand for den 
borgerlige Bestyrelse, og Sammenstod imellem begge» 
Virksomhed kan derfor kun finde Sted ved OvergreV 
fra den ene eller den anden Side. 

3. Til det geiatlige Embede hSrer fremdeles en 



1) Jvf. Luther 's Skrift: „Unterricht dass geisstlich und weltliche Re- 
giment recht unterscbieden werden solle" (A. 1523). Walch. X. S. 
426-479. 

') Jvf. S eb malk. Art. de pot. episc: „en Jdrisdiction i de Sager, som 
efter pavelig Ret Iidre hen til forum ecclesiasticum , saaledes som 
oavnlig Ægteskabs-Sager, have Biskopperne kun bragt til sig ved 
menneskelig Anordning; — den verdslige Ovrighed er skyldig at 
paaddmme Ægskabssager, især hvor Biskopperne dømme urettelig^ 
eller ere efteriadne". 
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styrende Myndighed (potestas jurisdictionis): til at 
bedomme en Læres Christelighed, dens Overeensstem- 
melse eller Uovereensstemmelse med Evangeliet^ til at 
udelukke dem, der give offenlig Forargelse, af det 
iirkelige Samfund og atter optage de Bodfærdige*), og- 
isaa til at træffe Anordninger for den kiitelige Cul- 
tus og det kirkelige Liv („liceat episcopis seu pastoribus 
facere ordinationes, ut res ordine gerantnr in ecclesia''). 

4. Denne Myndighed er begrændset if5lge sit 
Udspring: „de (Biskopper eller Præster) have ingen 
despotisk Magt, d. v. s. ubimden ved bestemt Lov, 
heller ikke en kongelig Magt, d. v. s. som staaer over 
Loven; men de have en bestemt Fuldmagt, et be- 
fjtemt Guds-Ord, som de skulle lære, og efter hvilket 
de skulle udove deres Jm'isdiction" (ApoL)* De have 
-altsaa „ikke Magt til at anordne noget imod Evangeliet". 

5. Den er fremdeles indskrænket med Hensyn 
til Anvendelsen* Det er ikke en Magt med ubetin- 
get befalende og fordrende Myndighed; thi der 
kan ikke tillægges Iagttagelsen af slige Anordninger for 
det ydre Liv nogen absolut Nodvendighed, som om 
Efterlevelsen skulde være Betingelse for det evige Liv 



*) I lignende Udtryk bliver denne disciplinaire Myndighed betegnet i d e 
regensburgske Artikler (forfattede af Melanrhthon , og over- 
givne til Keiseren 1541, corp. reform. IV. p. 366). Men i et samti- 
digt Skrift ,,de abusibus eccl. emendandis", forfattet efter Keiscrens 
Opfordring i Regensbarg, udtaler M. sig nærmere om Frerogangs- 
maaden: „Dog" staaer det ikke til Præsten alene at tage Beslut- 
ning om Excommunication uden et Udvalg af Dommere eller 
uden Tilkaldelse af anseete Mænd i Menigheden. Thi 
disse Domme kaldes Kirkens Domme, og derfor maae Flere have Deel , 
deri, saaledes som Paulus anordner: Tyrannie er en Fjende af 
Kirken. Derfor maa ethvert Skin af Tyrannie undgaaes 
iKirkensDomme" (sammest. S. 548). 
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eller Middel til Forsoning og Fjldestgj^irelfie ; men den 
christelige Frihedslov tilsteder alene en Efterievelse for 
den kirkelige Ordens og almindelige Opbyg- 
gelses Skyld: og forsaavidt bor vistnok Menighederne 
vise de Geisdiges Anordning Lydighed (^^ecessario et 
jnre divino debent iis ecdesiæ præstare obedientiam"). 

6. Endelig skal denne Bestyrelsæs Myndi^ed ikke 
være anlagt paa at fremtvinge og tilbageskræmme^ men 
paa at virke ved Ordets overbevisende og straf- 
fende Magt til Bodfærdighed og frivillig Underkastelse: 
,,sine vi hmnana sed verbo". 

Disse Grundsæininger træde frem — vistnok knn £ 
deres yderste Omrids, men dog i klare og sikkre Træk; 
og i en Verden, hvor der hverken var at frygte for Mis- 
greb eller for Overgreb, kunde hermed Alt være i dnske- 
lig Orden. Men ved Misbrug af de forskjelligartede In- 
teresser x)g derved foranledigede Sammenstod af de for- 
skjellige Magter mangler kun altfor meget Regelen til 
indbyrdes Afgrændsning, Udjevning og Afgjorelse; og 
dog er i Confessionen selv Uundgaaeligheden af saar- 
danne CoUisionstilfælde antydet. 

Dette gjælder, for det Forste, Forholdet imellem 
L^æreembedet og Geistligheden paa den ene og 
Menighederne paa den anden Side. Der er i 
Confessionen haandhævet for GeistHgheden Plads som 
veiledende og anordnende i Det, der vedkommer Kir- 
kens offenlige Liv; denne Plads er naturligen grundet i 
den særegne StiUing til det guddommelige Ord, som dets 
Forkynder, Tolk og Anvender; og Menighederne tilhol- 
des derfor at folge deres Biskoppers eller Præsters An- 
ordning- Men der tilfoies udtrykkeligt, at denne Lydig- 
heds-Forpligtelse bortfalder, „naar de lære eller anordne 
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noget imod Evæigeliet". Allerede her altsaa moder en 
Forvikling: naar den Myndighed, der ordenligviis har 
Krav paa at skulle adlydes , antages — det være med 
Ret eller med Uret — at ovei*skride sin Bemyndigelse,* 
og der opstaaer Sporgsmaal og Tvi\l, om en paagjæl- 
dende Lære eller Anordning finder Medhold eller Mod- 
sigelse i Evangeliet. Det kan, ifolge den evangeliske, 
ved Reformationen genoplivede kirkelige Idee, ikke være 
underkastet Tvivl, at jo den sidste Afgjorelse i saadant 
Tilfælde — hvilken efter det hierarchiske System maa 
hentes fra Hierarchiets Holdepunkt, Kirkens geistlige 
Overhoved — her bliver at soge i Menighedernes, Lauds- 
kirkens Heelhed, paa hvis Vegne den bestyrende Myn- 
dighed fores af Kirkens indviede Tjenere. Men, da der 
herved ikke kan tænkes paa en masseagtig Behandling, 
en Afgjorelse ved en blot overveiende Fleerhed af Stem- 
mer, saaer det en kirkelig Organisation, dér bliver 
det forste Fomodne, hvorved Forhandling og Afgjorelse kan 
blive foretaget af betroede Mænd, som ved frie Valg, un- 
der betryggende Former, ere udkaarede til at repræsentere 
Menighederne. Allerede her peger altsaa Confessionen 
til en saadan Udformning af Kirkesamfundet; den er den 
nodvendige Forudsætning, for at Kirken ikke i Tilfælde 
som de anforte skal være given til Priis for anarchisk 
Splid og Oplosning eller for Mishandling af raa Vil- 
kaarlighed^). 



1) Paa Grundtræk til en kirkelig Forfatninjf mangler det ikke i flere 
senere Skrirter af M e I a n ch t h o n. Saaledes i en Betænkning 1 537 : 
„Eftersom det ikke altid er klart, hvilke Meninger der ere bespotte- 
lige eller ugudelige , b6r en Kjendelse angaaende Læren gaae forud ; 
denne tilkommer ikke Ovrigheden alene, men Kirken d. e. ikke 
blot Presbyterne, men ogsaa Lægmænd, som ere skik- 
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Endnu miøligere stiller Forholdet sig imellem 
Kirken og Staten. Vistnok — dersom dette Forhold, 
med Hensyn til Gjenstanden for og Beskaffenheden af 
begges Virksomked, virkelig kmide sammenstilles med 
Forholdet imellem „Sjel og Legem'' eller imellem „Synge- 
kunsten og Statstyrelsen'', da vilde en Regel saa simpel 
som den: at begge, som hinanden uvedkommende, skulle 
holde sig hver paa sine Enemærker, kimne være tilstræk- 
kelig. Men, er der Sandhed i den Forestillig, hvoipaa 
Refol-matorem© lægge saa stor Vægt, at Staten bor op- 



kede til atddmme; — thietsaadantTyranniemaaikke 
opreisesi Kirken, at LægToIk skal de samtykke i og ube- 
tinget bifalde Alt hvad Biskopperne beslutte. — I Stri- 
digheder angaaende Læren skulle Biskopperne ikke dOmme alene, 
men dertil skikkede Mænd skulle udvælges af hele Kirkens Legeme" 
(corp. reform. III. p. 468-69. 472). Ligcsaa i det senere melanch- 
thonske Skrift „de abusibus eccl. emendandis" (1541): „det er nddven- 
digt, at der i Kirken er nogle duelige Styrere i Henseende til Lære 
og Anordning, at der afsiges Dom angaaende Ægteskabs-Stridigbeder 
og Skilsmisser, at den i Evangeliet foreskrevne Excommuoication 
haandhæves . . Dersom der nu findes lærde og veldvede Mænd i 
Collegierne, er det simpleste at tage disse Dommere derfra ; men der 
maa tilfdies nogle anseete, ærbare og lærde Lægfolk", 
(corp. reform. IV. p. 547). Herimod kan nu vistnok p«avises Yttringer 
af anden Klang, der synes at ville fOre Geistlighedcn tilbage i en 
hierarchisk Stilling. I ^den wittenbergske Reformation" (1545) hed- 
der det: „de Personer, der ere kaldede til Frædikceihbede og For- 
valtning af Sacramenterne, og saaledes udfdre det guddommelige 
Ord, lære Evangeliet rettelig og uddele^ Sacramenterne efter gud- 
gommelig Befaling, hvad enten de hedde Biskopper, Præster. Sjele- 
sOrgerc eller Pastores, skylder man efter Guds Befaling Lydighed i 
alle de Sager, som Evangeliet byder eller forbyder, under Straf af 
evig Forddmmelse, efter det Ord: hvo som hOrer eder, horer mig; 
hvo som ringeagter eder, ringeagter mig^*. Men den independentistiske 
Retning, hvormed Reformatorerne havde fra fdrst af at kæmpe, for- 
klarer tilstrækkeligt, at de nu og da kunde blive fdrte ud over Linien 
i den modsatte Betning. Og heller ikke kan det i det anfdrte Sted 
oversees, at det egenlig er Evangeliets Lov, som Lydigheds-Indskær- 
pelsen gjælder („i alle de Sager, som Evang. byder eller forbyder"). 
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fattes og agtes som ^^Ånordiung af Qxid"^ der som saa- 
dan har en aandelig Charakteer^ en religios Side tilfeel- 
leds med Kirken ^)^ og ikke kan miskjende sin Trang til 
en fuldere og bestemtere religios Indvirkning, saaledes som 
den kun kan udgaae fra Kirken, og er det vist, at Kirken 
fra sin Side, som synligt Samfund i en menneskelig Verden, 
forudsætter og beh5ver lignende Midler og Foranstaltninger 
som Staten for at see sin Virksomhed understottet og 
betrygget, hvorved den da finder sig heuviist til Staten 
som Kirkens „Hospitium'': saa er det aabenbart, at en 
indbyrdes Afgrændsning ikke kan undværes, 
naar Sammenstod og Rivninger skulle undgaaes, der 
blive lige fordærvelige for begge Parter. Ogsaa her 
standse vi ved Trangen til en organiseret Forfatning, 
hvorved ikke blot de indre kirkelige Forhold, men og- 
saa de ydre til Statsmagten ere ordnede efter begges 
velforstaaede Tarv. 

Men til Losning af denne kirkelige Hovedopgave 
give den lutherske Earkes Reformations - Skrifter kun 
sparsomme Bidrag. Det er, fra een Side betragtet, en 
storartet Rolighed, hvormed de see hen til det mislige 
CUent-Forhold, i hvilket Barken var traadt til Herremag- 
ten i Staten, efterat Hierarchiets Modvægt var faldet 
bort, hvormed de udmale den' Overlast, den verdslige 
Magt har maattet friste af Kirkestaten (den i Kirken 
opgaaende Stat), medens de synes at oversee den tunge 
Gjengjeldelse, der i Statskirken (den i Staten op- 
gaaende Kirke) vilde komme over Christi aandelige Rige. 
Med den smukke Betragtning af „Staterne som Kirkens 
Fostermodre, der yde Kirken og de fromme Studier Ly", 



O See ovenf. S. 206—7. 
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af Regeringsmagten y hvis ^^hdieste Omsorg bdr være at 
agte og fastholde den sande Lære og værne om Menige- 
hederne'', af Regenterne som ^^Kirkens ypperste Medlem* 
mer, der have at paasee, at Kirkens Domme komme 
rettelig til Udforelse" ^), kunde man kmi i meget sang^- 
vinsk Stemning vente at række nd i det kirkelige Liv^). 
Pvor bittre Erfaringer af denne Art var det ikke alle- 
rede forbeholdt Luther at gjore!') Han klager snart 
over „de verdslige Herrer, der ville lære og mestre 
Christus, hvorledes han skal fore sin Kirke og sit aande- 
lige Regimente, ville regere aandeligt over Sjelene, fére 



^)repetit. conf. de magistr. polit. Jvf. Melanchthon C<^orp. 
reform. IV. p. 569): „Det er tilTisse Onskeli^, at nof^Ie |^adfrygti|^ 
^K yppcrli|re Konger og Fyrøter yde Kirkerne Hjælp og bevare 
Evangeliets rene Lære. Og dette er Regenternes fornemste Uyenr. 
Thi da den borgerlige Stat er indstiftet af Gad , sOmmer det ai^ i 
hdieste Grad, at Stater og Riger yde Kirkerne Ly (hospitium)". 

^) Det maa indrOmmes, at allerede Reformatorerne selv undertiden have 
stillet Kirken med Hensyn til dens indre Anliggender i en meget mislig' 
Afhengigheds-Stilling til den verdslige Alagt Saaledes M e I a n ch th o b 
i Anh. til deSchmalk. Art. „de potest et prim. papæ" : „Kirkens ypperste 
Medlemmer, Konger og Fyrster, skalle sOrge for Kirken, og drage 
Omsorg for, at Vildfarelser ryddes afVeien og Samyil- 
(ighederne helbredes". Endna misligere hedder det i conf. 
varia ta (de conjug. sacerdot): „ogsaa de fromme Fyrster og for- 
nemmelig Kerseren paaligger det at forstaae Evangeliet i dets Reenhed, ' 
bed6mme Lærdammene, vaage over at ngndelige Me- 
ninger ikke enten an tages el ler vin de Fod fæ ste^ under- 
søge den sande Lære" o. s. v. (det samme Hverv som i denne 
Artikel (i Begyndelsen) er overdraget til „episcopi seu pastores"), — 
og i en Betænkning af Melanchthon (1537): „Ovrigheden, son 
fdrer Sværdet, bdr ogsaa hindre Kjetterie d. e. ugudelige Ler- 
domme, og straffe Kj etterne d. e. Ophavsmændene til dejngnde- 
lige Læk'domme" (corp. reform. IIL p. 470). 
^'^ „Satan bliver ved at være Satan; under Paven indblandede han Kir- 
ken i Staten ; men i vor Tid vil han blande Staten ind i Kirken". 
Luther's Briefe, de Wette Y. S. 596. 
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det geistlige Regimente og regere Prædikestol og Kirke"*), 
snart over Menigheder, som stilhede sig over Lærer og 
SjelesOrger, og sogte at fordrive Præsterne ved Sult og 
Nod*), snart ogsaa over „falske Præster og oprorske 
Aander, som, ikke i Guds Navn, ville lære, hvorledes 
det verdslige Regimente skal ordnes"*). Vi have i disse 
Træk forbilledlige Omrids af de Svingninger, der drage 
sig igjennem Livshistorien af vor B^ke *). Det er ikke ud^n 



«) Walch. V. S.1249 f. VII. S. 1744. X. S 451. 457.- „Gud den almægtige 
har (TJort vore Fyrster gale, saa at de mene^ de kanne gjdre og be- 
fale deres Undersaatter hvadsomhelst de ville . . , derhos formaste 
sig til at sætte sig paa Guds Stol, mestre Samvittighederne og Troen, 
og fOre den Hellige Aand i Skole efter deres forrykte Hjerne. — Det 
er en naragtig Ting, naar man befaler, at man skal troe Kirken, 
Fædrene, Concilierne, omendskjdndt der ikke er noget Guds-Ord at 
paavisc •• . Men langt naragtigere er det, naar man siger: Konger, 
Fyrster og Mængden troer saa eller saa. Kjære, vi cre ikke ddbte 
paa Konger og Fyrster eller paa Mængden, men paa Christus og Gud 
selv, og vi hedde heller ikke Konger, Fyrster eller Mængde, men vi 
hedde Christne" (X. S. 428. 453). 

^ „Kirken bliver plaget og betrængt og maa lide Ndd; de fromme 
gudfrygtige Præster maae lide Hunger med Kone og Bdrn; eller, 
naar de have noget, er Menneskenes Misundelse og Ondskab saa 
stor, at de tragte efter at fratage og berdve dem det med Ret og^ 
Uret paa hvad Maade som helst; . • . thi BOnder og Borgere ere ikke 
saameget værd, at de skulde have milde Hænder til at nære og ved- 
ligeholde Kirke- og Skolevæsen; men hvad de give dertil, er lige- 
som et Bov, som Gud har taget og revet ud af Ulvens Svælg og Lo- 
vens KlOcr". — „Og ogsaa blandt Adelen findes der dem, som fore- 
give , at man i Fremtiden hverken behOver Præster eller Prædikan- 
ter, at man har det i BOgerne og deraf kan lære sig det selv; derfor 
lade de ganske roligt Præstegaarde forfalde og blive Ode, og Præster 
og Prædikanter paa ynkelig Maade lide Ndd" (Walch, II. S. 925. 
X^ S. 28. 1896-97. 

») Walch, V. S. 1250. 

^) Jvf. Rudelbach, den evang. Kirkeforfatnings Oprindelse og Prin- 
cip, S. 49—80, sammenholdt med Engelstoft's Oplysningerom de 
sachsiske Reformatorers Grundsætninger m. H. t. Kirkens Adskil- 
lelse fra Staten (nyt theol. Tidskr. I. S. 189—290). Fremdeles: 
C. Rothe: de rette Grundlag for den chr. Kirkeforfatning (Tidskr* 
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Gnindy naar den lutherske Statskirke bliver fra katholsk 
Side medynksomt betragtet som Trælqvinde uden egen 
Ret og selvstændigt BIrav, som Værktoi for politiske Bereg- 
ninger og Magthaveres Lnner; men den lutherske Kirke 
har, som Modstykke, ogsaa Perioder at fremvise af hier- 
archisk Terrorisme, hvor Troesedicters Aag, imderstottet 
af alle Forkjettrelsens og Fordommelseus Vaaben^ har 
tynget haardt paa de ved Reformationen frigjorte Me- 
nigheder. Og atter er Udfrielsen af dette Tyrannie, det 
verdslige som det geistlige, bleven s6gt ad revolutioniur 
Vei, ved letfærdig Sonderri^else af Samfunds-Baandet, 
ved Udskillen i separatistiske Partier, der sædvanligen 
blive Hjemsted snart for sygelige Aands- Udsvævelser, 
snart for independentistisk Oplosning. Det er saaledes 
Tilstande af den forskjeUigste Art, af C æ s a r e o p a p i s m e, 
afHierarchie, afAnarchie, imellem hvilke den lutherske 
Kirkes Liv har svævet; og i de Forhandlinger, som senere 
nu og da have fimdet Sted angaaende en — hidtil for- 
gjeves efterstræbt — kirkelig Reorganisation træder en 
mærkelig Usikkerhed frem, selv i Henseende til Grund- 
principeme og deres Anvendelse, en trosteslos Famlen i 
4e forskjeUigste Retninger, -^ Phænomener, der alle 
pege hen til Det, der ha*r været og er vedblevet at være 
det svage Punkt i det lutherske Reformationsværk. Gaae 
vi tilbage til det dverste Princip for Kirkestyrel- 
sen, da kan dette i sit Udspring ikke være forskjelligt i 
den katholske og den protestantiske Kirke : det Princip, at 
det i Christi Rige ikke er Mennesker, men Christus selv, 
som er Herren, som regerer ved sit Ord og sin Aand. 



f. udenl. tbeol. Litt. XIV. S. 481—536); Nippe: Presbyterialforfal- 
fatningen (sammest. XVIII. S. 220—258). Bichter, Gesch. der 
evanfi^. Kirchenverfassuog. S. 51—82. 
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Men det faBlleds Princip forer til hoist forskjelligt Resul- 
tat ifblge den forskjellige Stillings hvori de tvende Kir- 
ker sætte sig til Christus og det guddommelige Ord. I 
den katholske Kirke er dette Forhold et Umiddelbar- 
Jbeds-Forhold. Kirken er, A Kraft af Traditioner og 
Inspirationer, selv traadt i Christi Sted, og Kirkestyrel- 
■sens Opgave er lost til den fuldeste Tilfredsstillelse, idet 
Naadegavemes Fylde antages at være saaledes sammen- 
trængt i Episkopatets Hoved, at Christus selv hores 
talende og anordnende igjennem hans Mund. Istedetfor 
denne historisk givne Autoritet og den hele Trinfolge af 
Organer staaer i den protestantiske Kirke Guds-Ordet 
«elv med sin oplysende og veiledende Kraft under Styrelse 
-af den af Herren forjættede Sandheds- Aand^). Men, lige- 
som den protestantiske Kirke stræber at komme det gud- 
dommelige Ord imode ved at tilfore det menneskelige 
Organer, forberedte og uddannede til dets rette og frugt- 
l)are Forkyndelse, saaledes maae Veiene ogsaa banes og 
beredes ved Organisering af de kirkelige Samfundsfor- 
mer, beregnet derpaa, at Ordet maa i Virkeligheden 

^) Jyf. Schmalk. Art. (do papatu): „Kirken kan aldrij^ styres o^ op- 
holdes bedre, end naar vi alle leve under det ene Hoved, som er 
Christus, og a]\e Biskopper, lige i Embedstilling, om de end ere for- 
skjellige i Gaver, ere forenede med stdrste Aarvaagenhed i Lærens, 
Troens, Bi^nnens, Sacramenternes og Kjærlighedsgjerningernes For- 
ening". — Saaledes har ogsaa M6hler paa sin Viis opfattet det pro- 
testantiske Kirkeprincips ForskjelJighed fra det katholske : „Luther har 
rigtigt indseetNfidvendigheden af, at en fra Gud umiddelbart udgaaende 
Aabenbaring ogsaa kræver en guddommelig grundet Kirke , og den 
ehristelige Tro en hdiere Garanti end en blot menneskelig; men 
hans Feil er den, at han ikke grundigt overveiede, hvad det vil sige, 
at den umiddelbare Aabenbaring i Christus er en ydre; thi ellers 
vilde han have begrebet, at den guddommelig grundede 
Kirke maa være en synlig Kirke, stiftet af det synlig 
aabenbarede Guds Ord, og at Garantien for Troen næ-r- 
mest maa være synlig" (Symbolik, S. 325). 
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knnne ud6ve sin lovgivende og ddmmende Myndighed"! 
det kirkelige Livs Forhold. En saadan Samfundsorden^ 
beregnet 'paa. at tilvéiebringe et villigt og beqvemt Or- 
gan for det guddommelige Ord selv som Lov og som 
Evangelium, paa at yde en Betryggelse af evangelisk 
Sandhed og evangelisk Frihed imod fordærvelige Yder- 
ligheder i modsat Retning, er Formaal for det kirkehge 
Forfatningsværk. Indtil dette er opnaaet, staaer Refor- 
mationsværket som ufuldendt Halvhed: en Karke-Theorie 
uden tilsvarende Livsform. 



EfterskriflU 



^^Disse ere de fornemste Artikler^ som kunne antag fs^ 
at afgive Gjenstand for Stride Thi^ omendskjondt der 
kunde være Tale om flere Misbrug^ saa have vi do^^ for 
at undgaae Vidlloftighed , indskrænket os til de vigtigste^ 
hvoraf det Ovrige leltelig kan hedommes. Der har været 
fort heftig Klage over Afladshandelen, over Valfarter^ over 
Misbrug af Eæcommunicalionen; Sognene ere blevne paa 
mangfoldig Maade flagede af Afladskrcemmere (statio- 
nariiy); der har været evindelige Stridigheder imellem 



1) saaledes benævnede, fordi de dro^e omkring og opsloge dere« Stader 
(toge Station) snart paa eet snart paa et andet Sted. S. den tydske 
Nations Gravamina paa Rigsdagen i Worms. „Det er hel- 
ler ikke nogen ringe Besværing for den menige, fattige Mand, at nogl^ 
let^færdige Stationerere, som kalde sig den H.Aands, St. Aoto- 
nias's^ St. Valentin's og Andres Sendebud , aarlig drage omkring i 
Stæder, Flekker og Landsbyer, skille Folk, som vitterligter, ved 
deres Penge , og fortære dem i Synd og Skjendsel ; — ogsaa paa 
uchristelig og forargelig Maade ængste de stakkels eenfoldige Menne- 
sker, som ikke ville give noget, med den Hefliges Straf og Piagei 
hvis Sendebud de kalde sig, og derved bevæge dem tH at give; og 



j 



s 
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Sognepræsterne og Munkene angaaende Skriftemaal^ Be^ 
:gravelser^ Leiligliedslaler og utallige andre Ting. Deslige 
Ting have vi forbigaaet^ for at Del^ der i denne Sag er 
det Vigtigste^ lettere maa kunne forstaaes ved at frem- 
.mættes i Korthed. Og der er her intet yttret eller samlet 
til Nogens Fornærmelse. Alene det er an fort ^ som det 
syntes nodvendigt at anfore^ for at man kan overbevises 
om , at der i Lære og Kirkeskikké ikke er vedtaget noget ' 
hos os stridende imod Skriften eller den katholske Kirke^); 
thi del er aabenbart^ at vi paa det samvittighedsfuldeste 
have vogtet os for^ at ikke nye og ugudelige Lærdomme 
skulle faae Indgang i vore Menigheder^). 



dette indvillige Biskopperne i". (Walch. XV: S. 2078). Den samme 
Kla^e gjentages i de paa Rigsdagen i Nflrnberg 1522 frem- 
lagte Besværingspunkter over „Stationerere, som Landet i^jennem 
drive deres Indsamlinger, og ved Udskrivninger og Betlen og Præ- 
diken om Straf og Plage skille Folk ved mange Penge, idet de love 
stor Indulgents og Aflad ; hvad ikke er andet end Beskatning og Be- 
drageri, som gaaer ud over den stakkels eenfoldige Menigmand" 
(sammest. S. 2563). 

O Angaaende en lignende Yttring om Overeensstcmmelse med „den 
katholske Kirke" s. ovenf. S. 236-37. 

^ Fdlgende Yttringer af Efterskriften i Apologien, fortjene at tilfOies 
her: „Omendskjdndt det ikke kan være andet, saaledes som Verden 
er, end at der ogsaa i denne kirkelige Adskillelse er forefaldet For- 
argelser ved Formastelighed af ubesindige Personer — thi Djævelen 
anstifter slig Forargelse til Evangeliets Skade — , saa ere dog alle 
disse ikke at agte for noget imod den hellige Tr^st, som denne Lære 
har fSrt med sig: at vi for Christi Skyld, uden vor Fortjeneste, have 
Syndernes Forladelse og en naadig Gud , fremdeles at det ikke er 
Gudstjeneste at forlade verdsligt Kald og Øvrighed , men at saadant 
Kald behager Gud , og er ret hellig Gjerning og Gudstjeneste. — Vi 
haabe, at alle Gudfrygtige noksom ville see i dette vort Skrift^ at 
vor Lære er christelig, trOstelig og velgjOrende for alle Fromme. 
Derfor bede vi Gud, at han \i\ give Naade til, at hans hellige Evan- 
Ufelium bliver kjendt og æret hos Alle, til hans Priis, til Fred, Enig- 
hed og Salighed for os Alle, og vi tilbyde os herved, om det gjOres 
behov, at give videre Korklaring om alle Artikler". 
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Disse foranforte Artikler have vi onsket at fremlægge 
i Henhold til Eders keiserlige Majestcets Edictj for at i 
dem vor Bekjendeke og Uovedsummen af vore Prædikan- 
ters Lære kan ligge for Dagen. Dersom der skulde soi?- 
nes noget i denne Bekjendelse^ ere vi rede Hly med Guds 
Histand at fremlægge en yderligere Oplysning i Medhold 
af den helligp Skrift. 

Eders keiserlige Majestæts 
troe Undersaatter 
Johannes^ Hertug af Sachsen^ Chur fyrste* 
Georg^ Markgreve af Brandenburg: 
Ernst ^ Hertug af LUneburg. 
Philip^ Landgreve af Hessen* 
Johan Frederik^ Hertug af Sachsen^). 
Frantz^ Hertug af LUneburg^). 
Volfgang^ Fyrste af Anhalt. 
Senat og Magistrat i NUmberg. 
Senat i ReutlingenJ^ 



^) Disse to Underskrifter mangle i corpus brandenbiirj^. og i Concordie* 
bogen, bvisText stammer fra det maintziske Arcbiv-Exemplar (see S. 
45 f). Men i det haandskrevneExemplar fattes aldeles Underskrifter; 
de som findes i den trykte Text, ere tilfOiede oden kritisk Hjemme], og 
Udeladelsen af de tvende Navne er reen Yilkaarligbed, sandsynligviis 
foranlediget ved den Betragtning, at de tvende Fyrster ikke vare re* 
gerende Landsfyrster. Authentien af deres Navne i Underskriften er 
baade ved Archiv-Haandskrifterne og ved Samtidiges, navnlig Luthers- 
og J. Jonas's, Vidnesbyrd stillet udenfor Tvivl. ^. Weber, krit. 

• Gesch. der augsb. Conf. S. 269—300. F^rstemann, Urknnden* 
buch, LS. 441. 559. 
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